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அறிமுகம்‌ 


1. 


நித்தியத்திந்கான பரீட்சை (யோபு 1-3 ) 


2. நாம்‌ ஏன்‌ தேவனை சேவிக்கின்றோம்‌? (யோபு 4-12) 
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. தேவன்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்படுபவராய்‌ இருக்கின்றாரா? 


(யோபு 13; 14; 16; 17; 19; 21) 


. தேவனுக்காக வாதிடூதல்‌ (யோபு 32-37) 

. தேவன்‌ பேசுகின்ற போது (38:1-42:6) 

. எல்லாருடைய நலமும்‌ நன்றாகவே முடிகிறது (யோபு 42:12-17) 

. வாழ்வு என்பது நோக்கம்‌ அற்றதாக இருக்கிறதா? (பிரசங்கி 1:2) 

. வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகளை மிகச்‌ சிறப்பாக பயன்படுத்திக்‌ கொள்ளுதல்‌ 





(பிரசங்கி 3;4) 


. திருப்திக்கு உத்திரவாதம்‌ இல்லை (பிரசங்கி 5;6) 
. வாழ்வின்‌ சரியான பக்கத்தை மேலாகத்‌ திருப்புதல்‌ (பிரசங்கி 7;8) 
. நீங்கள்‌ செய்யும்‌ ஒவ்வொரு செயலிலும்‌ உங்களால்‌ முடிந்த அளவு மிகச்‌ 


சிறப்பாக செயல்படுங்கள்‌ (பிரசங்கி 9;10) 


. காரியத்தின்‌ கடைத்‌ தொகையை கேளுங்கள்‌ (பிரசங்கி 11:12) 


புலம்பல்‌ 


அறிமுகம்‌ 


ஐது முற 


அழுகின்ற விதவை ( 1:1-11) 

ஆண்டவரே இரக்கமாயிரும்‌ (1:12-22) 

முறிந்துபோன தன்மையின்‌ ஆசிர்வாதம்‌ (2:1-10) 

நல்ல துக்கம்‌ (2:11-22) 

நீதிமானும்‌ துன்புற வேண்டுமா? (3:1-21) 

தேவன்‌ மிக நல்லவராய்‌ இருக்கின்றார்‌! (3:22-39) 
தேவனுடைய கவனத்தை பெறுவது எவ்வாறு (3:40-66) 
களிம்பேறிய பொன்‌! (4:1-12) 

ஒரு வருத்தத்தின்‌ பாடல்‌: (4:13-22) 


10. விலை செலுத்தும்‌ நாள்‌ ஒரு முக்கிய நாள்‌ (5:1-18) 
11. சாவ வல்லவரே, என்னை நினைவில்‌ வையும்‌ ! (5:19-22) 


அறிமுகம்‌ 


யோபு மற்றும்‌ பிரசங்கி ஆகிய இரண்டு புத்தகங்களும்‌ எல்லாக்‌ 
காலத்திலும்‌ மாபெரும்‌ இலக்கியப்‌ புத்தகங்களாக உள்ளன. இவை 
இரண்டுமே எபிரெயக்‌ கவிதைப்‌ புத்தகங்களாகவும்‌, வாழ்வின்‌ பிரச்சனை 
களைப்‌ பற்றி உரைப்பவையாகவும்‌ உள்ளன. இவைகள்‌ வாழ்வின்‌ அர்த்தம்‌ 
மற்றும்‌ வாழ்வில்‌ துன்புறுதல்‌ ஆகியவற்றிற்கு அர்த்தத்தை நாடுகின்றன. 

யோபுவின்‌ புத்தகம்‌, எழுதப்பட்ட வற்றிலேயே மாபெரும்‌ நாடகத்து 
வமான கவிதைகள்‌ என்று கல்வியாளர்களால்‌ உணர்ந்தறியப்படுகிறது. 
எபிரெயக்‌ கவிதையானது அளவையையோ அல்லது சொல்லிசை 
வுகளையோ கொண்டிருப்பதில்லை. இதன்‌ அடிப்படை வடிவமைப்பில்‌ 
வார்த்தை அமைவுகளைக்‌ காட்டிலும்‌ சிந்தனை அமைவுகளே முதலிடம்‌ 
பெற்றுள்ளன. இந்தச்‌ சிந்தனை அமைவுகள்‌ தங்களிலேயே மூன்று 
வகையான இணைவுகளில்‌ உள்ளன: ஒருபொருட்‌ பலசொல்வகை, 
நேரெதிர்வகை மற்றும்‌ கருத்துக்‌ கூட்டிணைவு வகை. (1) ஒருபொருட்‌ 
பலசொல்வகை இணைவில்‌ இரண்டாவது வரியானது முதல்‌ வரியை 
மீண்டும்‌ கூறுவதாக உள்ளது, இது ஒரு இணைவு வாக்கியத்தை 
ஏற்படுத்தும்‌. இதற்கு ஒரு உதாரணமானது, யோபு 4:17ல்‌ எலிப்பாஸ்‌ 
என்பவரிடத்தில்‌ ஒரு ஆவி பேசிய வார்த்தைகளில்‌ காணப்படுகிறது: “மனு 
ஷன்‌ தேவனைப்‌ பார்க்கிலும்‌ நீதிமானாயிருப்பானோ? மனுபுத்திரன்‌ 
குன்னை உண்டாக்கினவரைப்பார்க்கிலும்‌ சுத்தமாயிருப்பானோ?? 
(2) நேரெதிர்‌ வகை இணைவில்‌ இரண்டாவது வரியானது முதல்‌ வரியில்‌ 
உள்ள கருத்துக்கு நேர்மாறாக உள்ளது. இதற்கு ஒரு உதாரணமானது 42:5ல்‌ 
தேவனுக்கு யோபுவின்‌ பதிலில்‌ காணப்படுகிறது: “என்‌ காதினால்‌ 
உம்மைக்குறித்துக்‌ கேள்விப்பட்டேன்‌. இப்பொழுதோ என்‌ கண்‌ உம்மைக்‌ 
காண்கிறது.” (3) கருத்துக்‌ கூட்டிணைவு வகையில்‌ இரண்டாவது வரியும்‌ 
சில வேளைகளில்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்து வரும்‌ வரிகளும்‌, முதல்‌ வரியின்‌ 
சிந்தனையை இன்னும்‌ மேம்படுத்துகின்றன. இதற்கு ஒரு உதாரணம்‌ 
4:19-21ல்‌ எலிப்பாஸின்‌ பேச்சில்‌ காணப்படுகிறது: 


“புழுதியில்‌ அஸ்திபாரம்‌ போட்டு, 

மண்‌ வீடுகளில்‌ வாசம்பண்ணி, 

பொட்டுப்பூச்சியால்‌ அரிக்கப்படுகிறவர்கள்மேல்‌ 

அவர்‌ நம்பிக்கை வைப்பது எப்படி? 

காலைமுதல்‌ மாலைவரைக்கும்‌ மடிந்து, 

கவனிப்பார்‌ ஒருவருமில்லாமல்‌, நித்திய அழிவடை கிறார்கள்‌. 
அவர்களிலிருக்கிற அவர்களுடைய மேன்மை போய்‌ விடுமல்லவோ? 
ஞானமடையாமல்‌ சாடறார்களே என்று சொன்னான்‌. ” 


நமது நோக்கத்திற்காக, யோபு மற்றும்‌ பிரசங்கி ஆகிய புத்தகங்களின்‌ 
செய்தியானது அதன்‌ வடிவமைப்பை விட அதிகம்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்ததாக உள்ளது. மூன்று அல்லது நான்காயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
வாழ்ந்திருந்த மனிதர்கள்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள அதே 
பிரச்சனைகளைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ என்பது நம்மைத்‌ திகைக்கச்‌ செய்கிறது. 
அவர்கள்‌ இந்தப்‌ பிரச்சனைகளினால்‌ பெருந்துன்பம்‌ அடைந்து நம்மைப்‌ 
போலவே தீர்வுகளைக்‌ காணக்‌ தேடினார்கள்‌. அவர்களின்‌ முடிவுகள்‌ 
தேவனுடைய உதவியுடன்‌ பெறப்பட்டதால்‌ அவைகள்‌ விசேஷித்த 
வகையில்‌ நமக்கு உதவிநிறைந்ததாக உள்ளன. அவர்களின்‌ அனுபவங்கள்‌, 
நமது பிரச்சனைகளுக்குத்‌ தேவனின்றி தீர்வுகளை நாடுதல்‌ என்பது 
வீணானது என்று வலியுறுத்துகின்றன. 

மனிதரின்‌ துன்புறுதல்‌ என்ற பிரச்சனையுடன்‌ யோபு போராடினார்‌. 
வாழ்வின்‌ திட்டத்தில்‌ துன்புறுதல்‌ என்பது எவ்வாறு பொருந்துகிறது? 
துன்புறுதலில்‌ இருந்து நாம்‌ பலன்கள்‌ எதையாவது பெறுகின்றோமா? 
மக்களில்‌ சிலர்‌ துன்புறுதலில்‌ தங்களுக்குப்‌ பெரும்பான்மையான பங்கைப்‌ 
பெற்றுக்கொண்டிருப்பது ஏன்‌? குறிப்பாக, ஒரு நல்ல மனிதன்‌ துன்புற 
வேண்டியதாக இருக்க, அதே வேளையில்‌ துன்மார்க்கன்‌ வளம்‌ பெறுவது 
ஏன்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ யோபுவுக்குக்‌ கடினமானதாக 
இருந்தது. (எரே. 12:1-3ல்‌ எரேமியா இதே கேள்வியைக்‌ கேட்டார்‌.) 

வாழ்வில்‌ சந்தோஷத்தைக்‌ கண்டறிவது எவ்வாறு என்ற 
பிரச்சனையினால்‌ சாலொமோன்‌ பற்றிப்‌ பிடிக்கப்பட்டிருந்தார்‌. அவரது 
வாழ்வும்‌ எழுத்துக்களும்‌, வளமையாக இருக்கும்‌ மனிதன்‌ வெளித்‌ 
தோற்றத்தில்‌ காணப்படுகிறதுபோல்‌ அவ்வளவு சந்தோஷமாக இருப்ப 
தில்லை என்பதை விவரிக்கின்றன. சாலொமோன்‌ உடல்‌ நலத்தையும்‌, 
செல்வத்தையும்‌ மற்றும்‌ ஞானத்தையும்‌ பெற்றிருந்தார்‌; ஆயினும்‌ அவர்‌ 
வாழ்வின்‌ அர்த்தத்தைத்‌ தேடிக்கொண்டிருந்தார்‌. 

யோபு மற்றும்‌ பிரசங்கி என்ற புத்தகங்கள்‌ ஆர்வமிக்க ஒரு நேர்மாற்றை 
வடிவமைக்கின்றன. யோபு தமது உடல்‌ நலனும்‌ செல்வமும்‌ தன்னிடத்தில்‌ 
இருந்து எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட, மற்றும்‌ அது ஏன்‌ நடந்தது என்று 
வியப்படைந்த ஒரு நல்ல மனிதராக இருந்தார்‌. பிரசங்கியின்‌ புத்தகத்தில்‌ 
சாலொமோன்‌, உடல்‌ நலனும்‌ செல்வமும்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ மட்டுமே 
ஒரு மனிதன்‌ மகிழ்ச்சியைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டுமென்ற அவசியம்‌ இல்லை 
என்று விவரித்தார்‌. ஒருவர்‌ உடல்‌ நலனும்‌ செல்வமும்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
மற்றும்‌ அது எதை அர்த்தப்படுத்திற்று என்று அறிய விரும்பினார்‌. 
இன்னொருவர்‌ தமது உடல்‌ நலனையும்‌ செல்வத்தையும்‌ இழந்தார்‌, மற்றும்‌ 
அது எதை அர்த்தப்படுத்திற்று என்று அறிய விரும்பினார்‌. 

யோபு மற்றும்‌ சாலொமோன்‌ ஆகியோரின்‌ வரலாறுகள்‌ நம்மை, 
வாழ்க்கையின்‌ இறுக்கமான சிலகாட்சிகளினூடே செல்ல எடுத்துச்‌ சென்று, 
வாழ்க்கை என்றால்‌ என்ன என்று ஆத்தும ஆராய்ச்சிகள்‌ சிலவற்றைச்‌ 
செய்யும்படி கட்டாயப்படுத்துகின்றன. மரணத்தின்போது என்ன 
நடக்கிறது? நாம்‌ மறுபடியும்‌ வாழ்வோமா? நமக்கு நடப்பவைகள்‌ பற்றித்‌ 
தேவன்‌ அக்கறைப்படுகின்றாரா? வளமையை நாம்‌ எவ்விதமாகக்‌ 
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கண்ணோக்க வேண்டும்‌? வேதனையின்‌ நோக்கம்‌ என்ன? 

துன்பம்‌ ஒன்று வரும்போது அதை எவ்வாறு கையாள வேண்டும்‌ என்று, 
யோபு நமக்குப்‌ போதிக்கின்றார்‌. சாலொமோனின்‌ வார்த்தைகள்‌, நமது 
வாழ்வின்‌ பல அம்சங்களை முன்னுரிமைப்‌ படுத்தவும்‌ தக்கவகையிலான 
நோக்கைக்‌ காத்துக்கொள்ளவும்‌ நமக்கு உதவுகின்றன. இவையிரண்டுமே 
ஒரு கஷ்டமான சூழ்நிலை என்னவாக வேண்டும்‌ மற்றும்‌ அது என்னவாகக்‌ 
கூடாது என்று காண்பதற்கு நமக்கு உதவுகின்றன. 
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7 
நீத்தியத்தீற்கான பரீம்சை 


[Bur] 1-35) 


யோபு புத்தகத்தின்‌ காட்சியமைவு ஊத்ஸ்‌ என்ற நாட்டில்‌ 
நடைபெற்றதாக உள்ளது. ஊத்ஸ்‌ என்ற நாடு, பலஸ்தீனம்‌ மற்றும்‌ அரபு 
நாடுகளுக்கிடையில்‌ எல்லையின்‌ மீது இருந்ததாக நம்பப்படுகிறது. 
கலிலேயாக்‌ கடலின்‌ கிழக்கில்‌ உள்ள வளமான பகுதியான ஆரான்‌ 
[Hauran] என்ற இடத்தில்‌ யோபுவின்‌ வீடு இருந்ததாகப்‌ பாரம்பரிய வரலாறு 
குறிப்பிடுகிறது. 

இந்தப்‌ புத்தகத்தை எழுதியது யார்‌ என்று நாம்‌ அறிவதில்லை, ஆனால்‌ 
(இதைப்‌ பற்றிய) பழங்கால கோட்பாடுகள்‌ சிலவற்றை இங்கு குறிப்பிடுவது 
குகுதியாக இருக்கும்‌. சிலர்‌, இந்தப்‌ புத்தகத்தை மோசே எழுதினார்‌ என்ற 
கோட்பாட்டை ஆதரிக்கின்றனர்‌. செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமம்‌, ஒரு 
அடிக்குறிப்பில்‌, பாரம்பரிய வரலாற்றில்‌ இருந்து மேற்கோள்‌ காண்பித்து 
இந்த யோபுவை, ஆதி. 36:33ல்‌ பட்டியல்‌ இடப்பட்டுள்ள ஏதோம்‌ நாட்டின்‌ 
இரண்டாவது அரசரான யோபாப்‌ என்பவர்‌ என்று அடையாளப்‌ 
படுத்துகிறது. இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ள காட்சியமைவும்‌ 
கரப்பட்டுள்ள பெயர்களும்‌ ஏதோமியருடைய தொடக்க காலம்‌ மற்றும்‌ 
அதன்‌ காட்சியமைவு ஆகியவற்றுடன்‌ இணைவு கொண்டுள்ளன. இது 
சரியாக இருந்தது என்றால்‌, யோபு இஸ்ரவேலர்கள்‌ எகிப்தில்‌ இருந்த 
தொடக்க நாட்களில்‌ இருந்திருப்பாரென்று அர்த்தமாகிறது. யோசேப்பு 
தமது தந்தையையும்‌ அவரது குடும்பத்தவரையும்‌ அமைப்பிக்கக்‌ 
காரணமாயிருந்த பஞ்சத்திற்குப்‌ பின்பு, இஸ்ரவேல்‌ எகிப்தில்‌ ஒரு பெரிய 
மக்களினமாக வளரக்‌ தொடங்கிற்று. பலஸ்தனத்தின்‌ தெற்கு மற்றும்‌ 
கிழக்குப்‌ பகுதிகளில்‌, ஏதோமியரும்‌ ஒரு மக்களினமாக வளரத்‌ 
தொடங்கினர்‌. 

யூதப்பாரம்பரியமானது மோசே மீதியான்‌ தேசத்தில்‌ இருக்கையில்‌ 
இந்தப்‌ புத்தகத்தை எழுதினார்‌ என்று குறிப்பிடுகிறது. இதுவும்‌ கூட 
மேற்கூறிய பாரம்பரிய வரலாற்றிற்கு நேர்மாறாக இராமல்‌ 
சாத்தியமானதாகவே உள்ளது. மோசே யோபுவின்‌ உடனடி பின்‌ 
சந்ததியாரிடத்தில்‌ இருந்து இந்த வரலாற்றைக்‌ கற்றிருக்கலாம்‌. மீதியான்‌ 
நாடு ஏதோமின்‌ எல்லையில்‌ இருந்தது, மற்றும்‌ இவ்விரு பகுதிகளிலும்‌ 
இருந்த மக்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ வர்த்தகத்தில்‌ ஈடுபட்டிருந்தனர்‌. 

யோபு என்பவர்‌, வேதாகம சத்தியத்தை விவரிப்பதற்காக 
ஏற்படுத்தப்பட்ட கற்பனைக்‌ கதாபாத்திரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ ஒரு 
உண்மையான நபராக இருந்தார்‌ என்று, வேதாகமத்தின்‌ புத்தகங்களை 
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எழுதிய மற்ற எழுத்தாளர்களால்‌ உணர்ந்தறியப்பட்டுள்ளது (எசே. 14:14, 
20; யாக்‌. 5:11). 


யோபுவின்‌ நல்ல வாழ்வு (1:1-5, 8) 
வெகுசில மனிதர்களே யோபுவைப்‌ போல்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட்டிருந்‌ 
தனர்‌. 1:1-5ல்‌ அவருக்குக்‌ கிடைத்திருந்த மாபெரும்‌ ஆசீர்வாதங்களில்‌ பல 
பட்டியலிடப்பட்டுள்ளன: 


ஊத்ஸ்‌ தேசத்திலே யோபு என்னும்‌ பேர்‌ கொண்ட ஒரு மனுஷன்‌ 
இருந்தான்‌. அந்த மனுஷன்‌ உத்தமனும்‌ சன்மார்க்கனும்‌, தேவனுக்கு 
பயந்து, பொல்லாப்புக்கு விலகுறெவனுமாயிருந்தான்‌. அவனுக்கு ஏழு 
குமாரரும்‌, மூன்று குமாரத்திகளும்‌ பிறந்தார்கள்‌. அவனுக்கு ஏழாயிரம்‌ 
ஆடுகளும்‌, மூவாயிரம்‌ ஒட்டகங்களும்‌, ஐந்நூறு ஏர்மாடுகளும்‌, 
ஐந்நூறு கழுதைகளுமாகிய மிருகஜீவன்கள்‌ இருந்ததுமன்றி, திரளான 
பணிவிடைக்காரரும்‌ இருந்தார்கள்‌. அதினால்‌ அந்த மனுஷன்‌ 
கிழக்கத்துப்‌ புத்திரர்‌ எல்லாரிலும்‌ பெரியவனாயிருந்தான்‌. அவன்‌ 
குமாரர்‌, அவனவன்‌ தன்‌ தன்‌ நாளிலே தன்கன்‌ வீட்டிலே விருந்து 
செய்து, தங்கள்‌ மூன்று சகோதரிகளையும்‌ தங்களோடே போஜனம்‌ 
பண்ணும்படி அழைப்பார்கள்‌. விருந்துசெய்கிற அவரவருடைய 
நாள்முறை முடிகிறபோது, யோபு: ஒருவேளை என்‌ குமாரர்‌ 
பாவஞ்செய்து, தேவனைத்‌ தங்கள்‌ இருதயத்திலே தூவித்திருப்‌ 
பார்கள்‌ என்று சொல்லி, அவர்களை அழைத்தனுப்பி, பரிசுத்தப்‌ 
படுத்தி, அதிகாலமே எழுந்து, அவர்கள்‌ எல்லாருடைய இலக்கத்தின்‌ 
படியேயும்‌ சர்வாங்க தகனபலிகளைச்‌ செலுத்துவான்‌. இந்தப்‌ 
பிரகாரமாக யோபு அந்நாட்களிலெல்லாம்‌ செய்து வருவான்‌. 


யோபு, தேவனுக்குப்‌ பயந்தவராக, நன்மையை விரும்பி 
பொல்லாப்புக்கு விலகுகிற சன்மார்க்கராக இருந்தார்‌. அவர்‌ பாவம்‌ எதுவும்‌ 
செய்யவில்லை என்ற கருத்தில்‌ அல்ல ஆனால்‌ தேவனுக்கு உண்மை 
உள்ளவராக இருந்தார்‌ என்ற கருத்திலேயே குற்றமற்றவராக இருந்தார்‌ (1:1, 
8). அவர்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய தமது தியானத்திலும்‌ ஆராதனையிலும்‌ 
தொடர்ந்து நிலைத்திருந்தார்‌ (1:5). 

யோபுவின்‌ ஆசீர்வாதங்களில்‌ அவருக்கு இருந்த நல்ல குடும்பமும்‌ 
அடங்கிற்று. அவருக்கு ஏழு மகன்களும்‌ மூன்று மகள்களுமாகப்‌ பத்துப்‌ 
பிள்ளைகள்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ ஒரு நெருக்கமான குடும்பமாக 
இருந்தனர்‌. அவருடைய மகன்கள்‌ “அவரவர்‌ நாளிலே” - அனேகமாக இது 
அவரவர்‌ பிறந்த நாளாக இருக்கலாம்‌ - விருந்து ஒன்றைத்‌ தயாரித்து 
வைபவத்தில்‌ கலந்து கொள்ளும்படித்‌ தங்கள்‌ சகோதரிகளையும்‌ அழைப்பது 
வழக்கமாய்‌ இருந்தது. அவர்கள்‌ குடும்பமாக ஒன்று கூடியிருத்தலை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தனர்‌. ஒரு தந்தைக்குத்‌ தமது குடும்பத்தின்‌ அன்பு 
மற்றும்‌ அருகாமையை விட மாபெரும்‌ ஆசீர்வாதம்‌ வேறெதுவும்‌ 
இருப்பதில்லை. 
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யோபு உலகப்பிரகாரமாக மாபெரும்‌ செல்வம்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அந்த 
நாட்களில்‌, செல்வம்‌ என்பது கடைகள்‌ மற்றும்‌ மந்தைகள்‌ ஆகியவற்றைக்‌ 





கொண்டு அளவிடப்பட்டது. அவர்‌ 7,000 ஆடுகள்‌, 3,000 ஒட்டகங்கள்‌, 500 
ஏர்‌ மாடுகள்‌, 500 பெண்‌ கழுதைகள்‌ மற்றும்‌ திரளான வீட்டு வேலைக்‌ 
காரர்களைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌ நாட்டின்‌ அந்தப்‌ பகுதியில்‌ மிகச்‌ 





செல்வந்தரான மனிதராயிருந்தார்‌. 

நல்ல உடல்‌ நலம்‌ இல்லையென்றால்‌, பூமிக்குரிய மற்ற ஆசீர்வாதங்கள்‌ 
அர்த்தமற்றவைகளாய்‌ இருக்கும்‌, யோபு நல்ல உடல்‌ நலத்தை மகிழ்வுடன்‌ 
அனுபவித்தார்‌. நல்ல உடல்‌ நலம்‌ இல்லையென்றால்‌ செல்வத்தின்‌ மதிப்பு 
குறைந்து விடுகிறது. உடல்‌ நலம்‌ இழப்பு என்பது, நமது செல்வத்தைக்‌ களவு 
செய்துவிடுகிறது அல்லது செல்வத்தை அனுபவித்தலை இயலாததாக்கி 
விடுகிறது. 

யோபுவின்‌ நண்பார்கள்‌ அவரை மதித்தனர்‌. இதுவும்‌ கூட ஒரு சீராட்டப்‌ 
பட்ட ஆசீர்வாதமாகவே இருக்கிறது. உண்மையில்‌ சிலர்‌ தேவனால்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படுதல்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ நண்பர்களால்‌ ஏற்றுக்‌ 





கொள்ளப்படுதல்‌ என்பதை அதிகமாக மதிக்கின்றனர்‌. யோபு தமது 
நண்பர்களின்‌ அங்கீகாரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ தேவனுடைய அங்கீகாரத்தை 
அதிகமாய்ப்‌ பேணியிருப்பினும்‌, அவர்கள்‌ தம்மை மதித்ததை அவர்‌ 
பாராட்டியிருக்க வேண்டும்‌. நம்‌ யாவருக்குமே நமது நண்பர்களின்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளுதலை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பது அவசியமாக 
உள்ளது. 

எல்லா ஆசீர்வாதங்களுக்கும்‌ மேலாக, யோபு தேவனுடைய அங்க 
காரத்தை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தார்‌: 
தேவனுக்கு பயந்து, பொல்லாப்புக்கு விலகுகிறவனுமாகிய அவனைப்‌ 
போல பூமியில்‌ ஒருவனும்‌ இல்லை” (1:8). நாம்‌ தேவனால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ 
பட்டுள்ளோம்‌ என்று அறிவதைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான ஆசீர்வாதம்‌ வேறு 
எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. எந்த மனிதருக்கும்‌ எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ 
குரப்பட்டுள்ளவற்றிலேயே மாபெரும்‌ பாராட்டு ஒன்றை யோபுவுக்குத்‌ 
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.. உத்தமனும்‌ சன்மார்க்கனும்‌, 


தேவன்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. தேவன்‌ நம்மைப்பற்றி அப்படிப்பட்ட நல்ல 
விஷயங்களைக்‌ கூறும்படியான வாழ்வை வாழுதல்‌ என்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பெரிய இலக்கு வேறு ஏதாவது இருக்றெதா? 


யோபுவுக்குப்‌ பரீட்சை (1:6-2:10) 
சாத்தான்‌ பூமியில்‌ வாழ்ந்து கொண்டும்‌ நன்றாகவும்‌ இருந்தான்‌ மற்றும்‌ 
இருக்கின்றான்‌. தேவனுடைய புத்திரர்கள்‌ கர்த்தருக்கு முன்பாக 
ஒன்றுகூடும்‌ நாள்‌ வந்தபோது, சாத்தானும்‌ அங்கே இருந்தான்‌. 
இவ்விஷயத்தில்‌ தேவனுடைய புத்திரர்கள்‌ என்பவர்கள்‌ தூதர்கள்‌ என்றே 





வழக்கமாக நினைக்கப்படுகின்றனர்‌. சாத்தானுடைய வல்லமை பற்றி 
இவ்விடத்தில்‌ ஆழ்ந்தறிவுள்ள ஒரு பாடம்‌ உதிக்கிறது. அவன்‌ பரலோகத்தில்‌ 
தேவனுடைய புத்திரர்கள்‌ கூடும்‌ கூட்டத்தில்‌இருக்க முடியும்‌ என்றால்‌, 
இங்கு பூமியில்‌ தேவனுடைய மக்கள்‌ கூடுகின்ற சபைக்குழுமங்களில்‌, அவன்‌ 
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தனது வழியின்படிக்‌ கிரியை செய்ய உட்புகுதலைக்‌ காண்பதில்‌ நாம்‌ 
வியப்படைய அவசியம்‌ இல்லை. அவன்‌, “பூமியெங்கும்‌ உலாவி, அதில்‌ 
சுற்றித்திரிந்து” கொண்டி ருந்தான்‌ (1:7) என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 

தேவனும்‌ சாத்தானும்‌ அந்தப்‌ பரலோகக்‌ கூட்டம்‌ பற்றியல்ல ஆனால்‌ 
பூமியில்‌ இருந்த ஒருவரைப்‌ பற்றியே பேசினார்கள்‌. ஆகாம்‌ ஏவாள்‌ 
தொடங்கி தேவனுடைய படைப்பை அவரை விட்டுப்‌ புறம்பே இழுத்து 
ஆதாயப்படுத்தும்படி சாத்தான்‌ தன்னால்‌ இயன்ற யாவற்றையும்‌ 
செய்திருந்தான்‌ (ஆதி.3); ஆனால்‌ அவன்‌ யோபுவைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
இருந்து புறம்பே எடுத்திருந்ததில்லை. 

சாத்தானிடம்‌ தேவன்‌, “என்‌ தாசனாகிய யோபுவின்மேல்‌ கவனம்‌ 











வைத்தாயோ?” என்று கேட்டார்‌ (1:8). சாத்தான்‌ யோபுவைக்‌ 
கவனித்திருந்தான்‌. அவன்‌ பிற்பாடு யோபுவின்‌ நண்பர்கள்‌ கேட்டதுபோல்‌, 
யோபுவின்‌ நன்மைத்தனத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கேள்வி எழுப்பவில்லை. அதற்குப்‌ 
பதிலாக சாத்தான்‌, விஷயத்தின்‌ மையப்பகுதிக்கு நேரடியாகச்‌ சென்றான்‌. 
அவன்‌ யோபுவின்‌ நோக்கத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கேள்வி எழுப்பினான்‌. அவன்‌, 
தேவன்‌ யோபுவை அசீர்வதித்திருந்ததுபோல்‌ எவரொருவரையும்‌ 
ஆசீர்வதித்திருந்தால்‌, ஆசீர்வதிக்கப்பட்ட அந்த நபர்‌ யாராயிருப்பினும்‌ 
தேவனுக்கு உண்மையுள்ளவராய்‌ இருப்பார்‌ என்று நம்பினான்‌. அவன்‌, 
யோபு தேவனை சேவிப்பதில்‌ சுயநலமான நோக்கம்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
என்று குற்றம்‌ சாட்டினான்‌: 


யோபு விருதாவாகவா தேவனுக்குப்‌ பயந்து நடக்கிறான்‌? நீர்‌ 
அவனையும்‌ அவன்‌ வீட்டையும்‌ அவனுக்கு உண்டான 
எல்லாவற்றையும்‌ சுற்றி வேலியடைக்கவில்லையோ? அவன்‌ கைகளின்‌ 
கிரியையை ஆசீர்வதித்தீர்‌. அவனுடைய சம்பத்து தேசத்தில்‌ 
பெருகிற்று. ஆனாலும்‌ உம்முடைய கையை நீட்டி அவனுக்கு 
உண்டானவையெல்லாம்‌ தொடுவீரானால்‌, அப்பொழுது அவன்‌ 
உமது முகத்துக்கு எதிரே உம்மைக்‌ தூஷிக்கானோ பாரும்‌ (1:9-11). 


யோபு தேவனைப்‌ பற்றிய எதைக்குறித்தும்‌ கவலைப்படவில்லை, ஆனால்‌ 
தேவன்‌ தமக்குக்‌ கொடுத்தவற்றை விரும்பியதாலேயே அவர்‌ நல்லவராய்‌ 
இருந்தார்‌ என்று சாத்தான்‌ மறைமுகமாக உணர்த்தினான்‌. தேவன்‌ 
யோபுவை ஆசீர்வதிப்பதை நிறுத்திக்‌ கொள்வாரென்றால்‌, யோபு தேவனை 
அன்புகூருவதை நிறுத்திக்‌ கொள்வார்‌ என்று அவன்‌ கருத்துக்‌ தெரிவித்தான்‌. 
சாத்தானின்‌ உரிமை கோருதல்களை அவன்‌ பரீட்சித்துப்‌ பார்ப்பதற்குத்‌ 
தேவன்‌ அனுமதித்தார்‌. “இதோ, அவனுக்கு உண்டானவையெல்லாம்‌ உன்‌ 
கையிலிருக்கிறது. அவன்‌ மேல்‌ மாத்திரம்‌ உன்‌ கையை நீட்டாதே” (1:12). 
இவ்விடத்தில்‌, சாத்தானைப்‌ பற்றியும்‌ சோதனையைப்‌ பற்றியும்‌ ஆழ்ந்த 
அர்த்தமுள்ள சில பாடங்களைக்‌ கற்றுக்கொள்ள முடியும்‌. முதலாவது, 
யோபுவைப்‌ போல ஒரு நல்ல மனிதர்‌ சாத்தானிடமிருந்து தப்பிக்கவில்லை 
என்றால்‌ நாமும்‌ தப்பிப்பதில்லை. இரண்டாவது, தேவன்‌ யோபுவைச்‌ 
சாத்தானுடைய வல்லமையினால்‌ (குறிப்பிட்ட அளவு வரைக்கும்‌) 
சோதிக்கப்பட அனுமதித்தார்‌ என்றால்‌ மற்றும்‌ பேதுரு சாத்தானுடைய 
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சுளகினூடே தூற்றப்படும்படி அனுமதித்தார்‌ (லூக்‌. 22:31, 32) என்றால்‌, 
நாமும்கூட அவனது (சாத்தானின்‌) சோதனைகளுக்குக்‌ &மாவதை 
எதிர்பார்க்க முடியும்‌. மூன்றாவது, சாத்தானுடைய வல்லமைக்குத்‌ தேவன்‌ 
ஒரு எல்லையை அமைத்துள்ளார்‌. அவர்‌ அவனை, யோபுவின்‌ பூமிக்குரிய 
ஆசீர்வாதங்களை எடுத்துப்போட அனுமதித்தார்‌, ஆனால்‌ (இவ்வேளையில்‌) 
யோபுவின்‌ உடலைக்‌ துன்புறுத்த அனுமதியாதிருந்தார்‌. யோபுவினால்‌ 
நிலைநிற்கக்‌ கூடிய திறனுக்கு அப்பால்‌ அவரைச்‌ சோதிப்பதற்குச்‌ 
சாத்தானைத்‌ தேவன்‌ அனுமதியாதிருந்தார்‌. நாம்‌ யாவரும்‌ 
சோதிக்கப்படுவோம்‌, ஆனால்‌ “தேவன்‌ உண்மையுள்ளவராயிருக்கிறார்‌. 
உங்கள்‌ திராணிக்கு மேலாக நீங்கள்‌ சோதிக்கப்படுகிறதற்கு அவா்‌ 
இடங்கொடாமல்‌, சோதனையைத்‌ தாங்கத்தக்கதாக, சோதனையோடுகூட 








அதற்குத்‌ தப்பிக்கொள்ளும்படியான போக்கையும்‌ உண்டாக்குவார்‌” 
(1 கொரி. 10:13). 

சாத்தானுக்குத்‌ தெய்வீக அனுமதி தரப்பட்டது, ஆனால்‌ அவன்‌ 
தெய்வீக வரையறைக்குள்ளாகவும்‌ வைக்கப்பட்டான்‌. தேவன்தாம்‌ 





சாத்தானைக்‌ கட்டுப்படுத்தக்கூடிய ஒரே வல்லமையைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌. 
நாம்‌, “ஏன்‌? யோபுவைக்‌ கடுமையாகச்‌ சோதிக்கும்படி சாத்தானை அனு 
மதித்ததில்‌ என்ன நன்மை இருந்தது?” என்று கேட்கலாம்‌. இந்தக்‌ 
கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளித்தல்‌ என்பதே இந்தப்‌ புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌ உள்ள 
நோக்கமாகும்‌. இந்தப்‌ பாடத்திற்குள்‌ நாம்‌ தொடர்ந்து செல்லும்போது 
பதில்கள்‌ விரியும்‌. தேவன்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌. அவர்‌ தாம்‌ 
செய்கிறது இன்னதென்று அறிகின்றார்‌. அவரது செயல்‌ நியாயப்படுத்தக்‌ 
கூடியவைகளாய்‌ இருக்கின்றன, ஏனென்றால்‌ யோபுவும்‌ அவரது 
உடைமைகள்‌ யாவும்‌ தேவனுடையவைகளாய்‌ இருந்தன (சங்‌. 24:1; 
50:10-12; யாத்‌. 19:5; ஆகாய்‌ 2:8; எசே. 18:4). இதை யோபு உணர்ந்து 
அறிந்திருந்தார்‌. அவர்‌, “நிர்வாணியாய்‌ என்‌ தாயின்‌ கர்ப்பத்திலிருந்து 
வந்தேன்‌. நிர்வாணியாய்‌ அவ்விடத்திற்குத்‌ திரும்புவேன்‌. கர்த்தர்‌ 
கொடுத்தார்‌, கர்த்தர்‌ எடுத்தார்‌. கர்த்தருடைய நாமத்துக்கு ஸ்தோத்திரம்‌” 
என்று கூறினார்‌ (1:21). 

யோபுவினிடத்தில்‌ இருந்து சாத்தான்‌ எடுத்துக்‌ கொண்ட 





ஆசீர்வாதங்களைக்‌ கவனியுங்கள்‌: அவரது ஏர்மாடுகள்‌, கழுதைகள்‌, அவரது 
ஆடுகள்‌, அவரது ஒட்டகங்கள்‌, அவரது வேலைக்காரர்களில்‌ ஏறக்குறைய 
யாவரும்‌, மற்றும்‌ அவரது பிள்ளைகள்‌ (1:13-22). அதிகாரம்‌ 1ல்‌ பட்டியல்‌ 
இடப்பட்டிருந்தவற்றில்‌ இருந்து இரண்டு ஆசீர்வாதங்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ 
இருந்து எடுக்கப்பட முடியாதவைகளாக இருந்தன. சாத்தான்‌ யோபுவின்‌ 
நீதியான தன்மையையோ அல்லது அவருக்குத்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து 
கிடைத்திருந்த அங்கோரத்தையோ எடுக்க முடியாதிருந்தான்‌. அவைகளே 
யோபுவிடமிருந்து சாத்தான்‌ (பறிப்பதற்கு) மிகவும்‌ விரும்பிய 
ஆசீர்வாதங்களாக இருந்தன. நமது குடும்பங்கள்‌ எவ்வளவு நல்லவைகளாக 
உள்ளன என்பது பற்றியோ, நமது உலகப்பொருள்‌ எவ்வளவு பெரிதாக 
உள்ளது என்பது பற்றியோ அல்லது நாம்‌ எவ்வளவு நண்பர்களைக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றோம்‌ என்பது பற்றியோ சாத்தான்‌ அக்கறை 
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கொள்வதில்லை. நாம்‌ தேவனை அன்புகூருகின்றோம்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ 
நம்மீது அன்புகூருகின்றார்‌ என்பதைத்தான்‌ அவன்‌ உண்மையிலேயே 
வெறுக்கின்றான்‌. 

யோபுவின்‌ உலகப்பிரகாரமான செல்வத்தை எடுத்துப்போடுவதினால்‌, 
அவர்‌ தேவன்‌ மீது கொண்ட அன்பைப்‌ பலவீனப்படுத்தலாம்‌ என்று 
சாத்தான்‌ நினைத்தான்‌. அவன்‌, துன்பநிகழ்வைக்‌ கூறுவதற்கு ஒவ்வொரு 
நிகழ்விலும்‌ ஒரே ஒரு வேலைக்காரன்‌ தப்பியிருந்தது தவிர, அவரது 
வேலக்காரர்களுடன்‌ அவரது ஏர்மாடுகள்‌, கழுதைகள்‌, ஆடுகள்‌ மற்றும்‌ 
ஓட்ட கங்கள்‌ ஆகியவற்றை அழித்தான்‌. பின்பு சாத்தான்‌ யோபுவின்‌ 
குடும்பத்தை அடித்தான்‌. 

இரண்டாவது பெரிய சோதனை, முதலாவதற்குப்‌ பின்பு உடனடியாக 
வந்தது (2:1-10). தேவனும்‌ சாத்தானும்‌ மீண்டும்‌ பேசினர்‌. தேவன்‌ தமக்கு 
உண்மையாயிருந்த ஊழியக்காரரான, பாவம்‌ செய்திருக்காத அல்லது 
தேவனைக்‌ குற்றப்படுத்தியிருக்காத யோபுவைப்‌ பற்றிச்‌ சாத்தானிடத்தில்‌ 
நினைவூட்டினார்‌. யோபு முதலாவது சோதனையில்‌ வெற்றி பெற்றிருந்தார்‌. 
அவரால்‌ இரண்டாவது சோதனையில்‌ வெற்றிபெற முடிந்ததா? 

அடுத்ததாகச்‌ சாத்தான்‌ யோபுவின்‌ நல்ல உடல்‌ நலத்தைத்‌ தாக்கினான்‌. 
யோபுவின்‌ நாட்களில்‌, நல்ல உடல்நலம்‌ என்பது தேவனுடைய அங்கீ 
காரத்தின்‌ சுட்டிக்‌ காண்பித்தல்‌ என்பதாக உணர்ந்தறியப்பட்டது. நல்ல 
மனிதரும்கூட, தாம்‌ தேவனால்‌ அங்கீகரிக்கப்பட்டுள்ளதாக நம்பா 
இருந்தால்‌ உடல்நலனை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பது அவருக்குச்‌ 
சிரமமாகவே இருக்கும்‌. 

சாத்தான்‌ சுலபத்தில்‌ விட்டுக்கொடுத்து விடுவதில்லை. அவன்‌, 
“அனாலும்‌ நீர்‌ உம்முடைய கையை நீட்டி, அவன்‌ எலும்பையும்‌ அவன்‌ 
மாம்சத்தையும்‌ தொடுவீரானால்‌, அப்பொழுது அவன்‌ உமது முகத்துக்கு 
எதிரே உம்மைச்‌ தூஷிக்கானோ பாரும்‌ என்றான்‌” (2:5). சாத்தான்‌ தனது 
எல்லைகள்‌ விரிவாக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று விரும்பினான்‌. தேவன்‌, 
“இதோ, அவன்‌ உன்‌ கையிலிருக்கிறான்‌: ஆகிலும்‌ அவன்‌ பிராணனை 
மாத்திரம்‌ தப்பவிடு” என்றார்‌ (2:9. 

யோபுவின்‌ துன்பம்‌ அதிகமாயிற்று. சாத்தான்‌, அவரது உச்சந்தலை 
தொடங்கி உள்ளங்கால்‌ வரை கொடிய பருக்களால்‌ வாதித்தான்‌. அவர்‌ ஒரு 
ஓட்டை எடுத்துத்‌ தம்மைச்‌ சுரண்டிக்கொண்டு சாம்பலில்‌ உட்கார்ந்தார்‌. 
அவரது மனைவி அவருக்கு எதிராகத்‌ திரும்பினாள்‌. அவர்‌ அந்த நிலையில்‌ 
வாழ்வதற்கு பதிலாக, தேவனைத்‌ தூஷித்து ஜீவனை விடும்படி அவரை 
இணங்கச்‌ செய்வதற்கு அவள்‌ முயற்சித்தாள்‌. அப்படிப்பட்ட மதியீனமான 
பேச்சிற்காக யோபு தமது மனைவியைக்‌ திட்டினார்‌ மற்றும்‌, தேவன்‌ 
குங்களுக்கு எப்போதுமே நன்மையான காலங்களை மாத்திரம்‌ கொடுப்பார்‌ 
என்றும்‌ அவர்‌ ஒருக்காலும்‌ துன்பத்தை அனுமதிக்கக்கூடாது என்றும்‌ 
எதிர்ப்பார்ப்பது சுயநலமானதாயிருக்கும்‌ என்று அவர்‌ மறைமுகமாய்க்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. இனிமையுடன்‌ கசப்பும்‌ வருகிறது என்பதை யோபு 
அறிந்தார்‌. அவர்‌ அதைப்‌ பேணவில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ அதை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்‌. 
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யோபுவின்‌ கேள்வி 
(2:11-3:26) 


யோபுவைச்‌ சந்தித்து ஆறுதல்‌ கூறுவதற்காக அவரது நண்பர்களில்‌ 
மூன்றுபேர்‌ வந்தனர்‌ (2:11-13). எலிப்பாஸ்‌, பில்தாத்‌ மற்றும்‌ சோப்பார்‌ 
ஆகியோர்‌ தூரத்தில்‌ இருந்து யோபுவைக்‌ கண்டபோது, அவரை அவர்கள்‌ 
அடையாளம்‌ காணக்கூட முடியவில்லை. அவர்கள்‌ அவருடன்‌ துக்கித்து, 
ஏழுநாட்களாக ஒரு வார்த்தையும்‌ பேசாது அவருடன்‌ உட்கார்ந்திருந்தனர்‌, 
ஏனெனில்‌ யோபுவின்‌ துக்கம்‌ மகாபெரியதாக இருந்தது என்பதை அவர்கள்‌ 
காணமுடிந்தது. 

யோபு, தாம்‌ பிறந்த நாளை சபித்தார்‌ (3:1-10). அவர்‌ உயிர்வாழ்வதில்‌ 





மகிழ்ச்சி கொண்டிராத அளவுக்கு அவரது துக்கம்‌ மிகவும்‌ பெரியதாக 
இருந்தது. அப்படிப்பட்ட பரிதபிக்கப்படத்தக்க வகையில்‌ உயிர்‌ 
வாழ்தலுக்கான காரணத்தை அவரால்‌ காண இயலாதிருந்தது. அவர்‌, தாம்‌ 
ஏன்‌ பிறக்கும்போதே இறந்திருக்கவில்லை என்று வியப்படைந்தார்‌ 
(3:11-19). அவர்‌, உயிர்வாழ்ந்து இப்படிப்பட்ட துன்பத்தை அனு 
பவிப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ பிறப்பிலேயே இறந்திருந்தால்‌ நலமாய்‌ இருந்‌ 
திருக்கும்‌ என்று நினைத்தார்‌. மரணத்தில்‌ அவர்‌ குறைந்தபட்சம்‌ இளைப்‌ 
பாறுதலிலாவது இருப்பார்‌. மரணத்தில்‌, “துன்மார்க்கருடைய தொந்தரவு 
அங்கே ஓய்ந்திருக்கிறது. பெலனற்று விடாய்த்துப்போனவர்கள்‌ அங்கே 
இளைப்பாறுறொர்கள்‌. கட்டுண்டிருந்தவர்கள்‌ அங்கே ஏகமாக அமைந்தி 
ருக்கிறார்கள்‌. ஒடுக்குகிறவனுடையசத்தம்‌ அங்கே கேட்கப்படுகிறதில்லை” 
என்று அவர்‌ நம்பினார்‌ (3:17, 18). அந்தக்‌ கணத்தில்‌ யோபுவுக்கு, மரணத்தில்‌ 
இளைப்பாறுதல்‌ என்பது தமது வாழ்வில்‌ வேதனை, தனிமை மற்றும்‌ 
துன்பம்‌ ஆகியவற்றில்‌ உபத்திரவப்படுவதைவிட அதிகம்‌ விரும்பத்தக்க 
தாயிருந்தது. அவர்‌ புதைத்து வைக்கப்பட்ட செல்வத்தைத்‌ தேடுகின்ற ஒரு 
நபர்போல்‌ மரணத்தை விரும்பித்‌ தேடினார்‌. 

அவர்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு பரிதாபமான நிலையை எதிர்கொள்ளும்‌ 
படிக்கு ஒரு மனிதனைத்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ அனுமதிக்க வேண்டும்‌ என்று 
வியப்படைந்தார்‌. இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ நாம்‌ அதிகம்‌ ஈடுபாடு கொள்ளும்‌ 
போது, நமது சொந்தக்‌ கேள்விகளும்‌ இதில்‌ கூட்டிக்கொள்ளப்படுகின்றன. 
அவரது பிள்ளைகள்‌ ஏன்‌ சாக வேண்டும்‌? அவரது வேலைக்காரர்கள்‌ ஏன்‌ 
சாக வேண்டும்‌? 

யோபு தமது குடும்பத்தின்மீது துன்பம்‌ விழக்கூடும்‌ என்று எப்போதுமே 
அறிந்திருப்பினும்‌, இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ நடக்கும்படிக்குக்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ அனு 
மதித்தார்‌ என்பதை அவரால்‌ புரிந்து கொள்ள இயலவில்லை. “நான்‌ பயந்த 
காரியம்‌ எனக்கு நேரிட்டது. நான்‌ அஞ்சினது எனக்கு வந்தது. எனக்கு 
சுகமுமில்லை, இளைப்பாறுகலுமில்லை, அமைதலுமில்லை. எனக்குத்‌ 





குத்தளிப்பே நேரிட்டது” (9:25, 26). அவர்‌ தமது காவலை ஒருக்காலும்‌ 
விட்டுவிட்டிருந்ததில்லை, தேவனை ஆராதிப்பதை ஒருக்காலும்‌ நிறுத்தி 
யிருந்ததில்லை, தேவனுக்கான தமது ஒப்புக்கொடுத்தலில்‌ ஒருக்காலும்‌ 
குறைவுபட்டிருந்ததில்லை. அவ்வாறு செய்தால்‌, இப்போது நடந்துள்ள 
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தைப்போல்‌ ஏதாவது நடக்கும்‌ என்று அவர்‌ பயந்திருந்தார்‌. ஆயினும்‌ அது 
எப்படியோ நடந்தது. ஏன்‌? 

இதேபோன்ற சூழ்நிலைகள்‌ நம்மை எதிர்கொண்டு, “ஏன்‌?” என்று 
கேட்கும்படி நம்மைத்‌ தூண்டுகின்றன. பதில்கள்‌ கண்டறியப்படுவதற்குக்‌ 
கடினமானவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. வாழ்க்கையை நாம்‌ தேவனுடைய 
சாதகநிலைக்‌ கருத்தில்‌ இருந்து காண்பதில்லை. அவரது வழிகள்‌ நம்முடைய 
வழிகளாய்‌ இருப்பதில்லை. காலப்போக்கில்‌, யோபு தேவனை மாறுபட்ட 
ஒரு வெளிச்சத்தில்‌ காணவந்தார்‌. அவர்‌ தமது துன்புறுதலை அதிகம்‌ 
தயாராக ஏற்றுக்கொள்ள முடிந்தது. 





முடிவுரை 

தேவன்‌ நம்மை இந்த பூமியில்‌ என்றென்றும்‌ வாழ்வதற்காகப்‌ 

படைக்கவில்லை. அவர்‌ நமக்காகப்‌ பரலோகத்தில்‌ மேன்மையான இடம்‌ 

ஒன்றைத்‌ திட்டமிட்டு அமைத்துள்ளார்‌. இங்குள்ள வாழ்வு என்பது, 

அங்குள்ள வாழ்விற்கு நம்மைத்‌ தயார்‌ செய்வதற்கான ஒரு 
சோதனைக்களமாகவே இருக்கிறது. 


என்‌ சகோதரரே, நீங்கள்‌ பலவிதமான சோதனைகளில்‌ 
அகப்படும்போது, உங்கள்‌ விசுவாசத்தின்‌ பரீட்சையானது 
பொறுமையை உண்டாக்குமென்று அறிந்து, அதை மிகுந்த 
சந்தோஷமாக எண்ணுங்கள்‌. நீங்கள்‌ ஒன்றிலும்‌ குறைவுள்ளவர்‌ 
களாயிராமல்‌, பூரணராயும்‌ நிறைவுள்ளவர்களாயும்‌ இருக்கும்படி, 
பொறுமையானது பூரண கிரியை செய்யக்கடவது (யாக்‌. 1:2-4). 
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நாம்‌ ஏன்‌ தவனை 
டீசவிக்கன்‌£றாம்‌? 


[Burl] 4-12) 


நமது சிரமங்கள்‌ என்பவை பாவத்திற்குத்‌ தண்டனையாக 
இருக்கின்றனவா? யோபு தேவனுக்கு உண்மையுள்ளவராய்‌ இருக்கத்‌ 
குவறியதுதான்‌ யோபுவின்‌ சிரமங்களுக்குக்‌ காரணமாயிற்றென்று 
யோபுவின்‌ மூன்று நண்பர்களும்‌ நம்பினர்‌. யோபு அனுபவித்துக்கொண் 
டிருந்தது போன்ற துன்பமானது, அன்புகூருகின்ற மற்றும்‌ பரிசுத்தமான ஒரு 
தேவனுக்கு ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்ட வாழ்வுடன்‌ சீர்பொருந்தியிருப்‌ 
பதில்லை என்று அவர்கள்‌ நினைத்தனர்‌. யோபு தேவனுக்கு முழுமையும்‌ 
உண்மையுள்ளவராக இருந்திருந்தால்‌, தேவன்‌ யோபுவின்‌ மீது இப்படிப்‌ 
பட்ட சிரமத்தை அனுமதித்திருக்க மாட்டார்‌ என்று அவர்கள்‌ நம்பினர்‌. 


யோபுவின்‌ “நண்பர்களுடைய” ஆலோசனை 


எலிப்பாஸின்‌ புத்திமதியும்‌ யோபுவின்‌ பதிலும்‌ (4-7) 

மற்றவர்கள்‌ சிரமத்தில்‌ இருந்தபோது தாம்‌ கொடுத்திருந்த அதே 
அறிவுரையை யோபு பின்பற்றக்‌ கூடாதிருந்தபடி யால்‌ எலிப்பாஸ்‌ அவரைக்‌ 
கடிந்து கொண்டார்‌ (4:3-6). பின்பு அவர்‌ யோபுவினிடத்தில்‌ 
“குற்றமில்லாமல்‌ அழிந்தவன்‌ உண்டோ? சன்மார்க்கர்‌ அதம்‌ பண்ணப்‌ 
பட்டது எப்போ? இதை நினைத்துப்‌ பாரும்‌” (4:7) “நான்‌ கண்டிருக்கிறபடி, 
அநியாயத்தை உழுது, தீவினையை விதைத்தவர்கள்‌, அதையே 
அறுக்கிறார்கள்‌” (4:8) என்றார்‌. 

இவ்விஷயங்கள்‌ நடைபெற்றிருந்தது ஏன்‌ என்று யோபு இன்னமும்‌ 
புரிந்து கொள்ளவில்லை, ஏனெனில்‌ அவர்‌, எலிப்பாஸ்‌ விவரித்திருந்த 
வாழ்வை தாம்‌ வாழ்ந்திருந்ததாக நினைக்கவில்லை. அதிகாரங்கள்‌ 6 மற்றும்‌ 
7ல்‌ அவர்‌ இன்னமும்‌ இறந்துபோகவே விரும்பினார்‌. எலிப்பாஸ்‌ 
புரிந்துகொண்டார்‌ என்றும்கூட அவர்‌ நினைக்கவில்லை (6:15). அவர்‌ தமது 
நண்பர்களிடத்தில்‌ தாம்‌ புரிந்துகொள்ள உதவும்படிக்‌ கெஞ்சினார்‌. அவர்‌ 
காம்‌ தவறு ஏதேனும்‌ கொண்டிருந்தால்‌, அப்படி தவறு செய்தது எதில்‌ என்று 
காண்பிக்கும்படி தமது நண்பர்களுக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்தார்‌ (6:24). 
வார்த்தைகள்‌ எதையும்‌ நிறைவேற்றவில்லை. யோபுவின்‌ நண்பார்கள்‌ அவரது 
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துன்பங்களை விடுவிக்கவோ அல்லது அவரது வேதனையைக்‌ குறைக்கவோ 
முடியாது தவறியிருந்தனர்‌. அவர்‌ சொப்பனங்களால்‌ தம்மைப்‌ 
பயமுறுத்துவதற்கு செய்யப்பட்ட எலிப்பாஸின்‌ முயற்சியை திருப்பித்‌ 
தாக்கினார்‌ (7:14). எலிப்பாஸ்‌ தம்மிடத்தில்‌ ஒரு ஆவி, “மனுஷன்‌ 
தேவனைப்பார்க்கிலும்‌ நீதிமானாயிருப்பானோ? மனுபுத்திரன்‌ தன்னை 
உண்டாக்கினவரைப்பார்க்கிலும்‌ சுத்தமாயிருப்பானோ?” என்று கூறிய 
பயமுறுத்தும்‌ கனவு ஒன்றைக்‌ கூறியிருந்தார்‌ (4:17). யோபு அதினால்‌ மனம்‌ 
கவரப்படாதிருந்தார்‌. அவர்‌ தாம்‌ எவ்வாறு இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
அறிந்திருந்த அளவுக்குத்‌ தேவனுக்குத்‌ தம்மை ஒப்புக்கொடுத்திருந்தார்‌. 
தேவன்‌ ஏன்‌ அவருடைய மீறுதல்களை மன்னித்து - அதுவே பிரச்சனையாக 
இருந்திருந்தால்‌ - அவருடைய அக்கிரமத்தை நீக்காமல்‌ இருக்கறது ஏன்‌ 
என்று அறிய விரும்பினார்‌ (2:21). 


பில்தாதின்‌ அறிவுரையும்‌ யோபுவின்‌ பதிலும்‌ (8-10) 

பில்தாத்‌ என்பவரும்‌ உதவி செய்ய வகையற்றவராகவே இருந்தார்‌. 
அவரும்கூட, யோபுவின்‌ பிரச்சனைகள்‌ பாவத்திற்குத்‌ தண்டனையாக 
இருந்தன என்றே யூகத்தார்‌. யோபு உண்மையிலேயே நீதிமானாயிருந்தால்‌, 
அவர்‌ அழைத்தபோது தேவன்‌ செவிகொடுத்திருப்பார்‌ என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவித்தார்‌. தேவன்‌ யோபுவுக்குப்‌ பதில்‌ கொடுக்கவில்லை என்ற 
உண்மையானது, தேவன்‌ யோபுவிடத்திலிருந்து திரும்பிக்கொள்ளும்‌ 
அளவுக்கு யோபு ஏதோ சிலவற்றைச்‌ செய்திருக்க வேண்டும்‌ என்பது 
பில்தாதுக்கு ஆதாரமாயிருந்தது. யோபு தேவனை மறந்துபோயிருக்க 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌ (8:13). அவர்‌, “இதோ, 
தேவன்‌ உத்தமனை வெறுக்கிறதுமில்லை, பொல்லாதவர்களுக்கு 
கைகொடுக்கிறதுமில்லை” என்று கூறினார்‌ (8:20). பில்தாதின்‌ கூற்றுப்படி, 
யோபு பூரணத்துவத்தில்‌ இருந்து ஏதோ ஒருவகையில்‌ குறைவுபட்டிருக்க 
வேண்டும்‌, இல்லையென்றால்‌ இவைகள்‌ நடந்திருக்காது. அவர்‌ 
யோபுவைக்‌ தேவனிடத்தில்‌ நம்பிக்கை வைக்கும்படி வற்புறுத்தினார்‌. 
தேவனை மறந்து வேறுசிலவற்றின்மீது நம்பிக்கை வைக்கிற யாவரும்‌ 
சிலந்திப்பூச்சியின்‌ கூட்டைப்‌ போல்‌ இருக்கின்றனர்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌ 
(8:14, 15). 

யோபு தேவனுடைய வல்லமையை இறந்து வேண்ட இயலாத 
அளவுக்கு மிகவும்‌ பயங்கரமானதாகக்‌ கண்டார்‌. தேவன்‌ தமது எல்லா 
மகத்துவத்திலும்‌, வெறும்‌ மனிதரின்‌ பிரச்சனைகளைக்‌ கண்ணோக்க 
வேண்டியது என்ன? யோபுவின்‌ மதிப்பீட்டில்‌, அவர்‌ பூரணமானவராக 
இருந்தாலும்‌, தேவனுடைய கவனத்தைப்‌ பெற அவர்‌ தகுதியற்றவராகவே 
இருப்பார்‌. எந்த மனிதரும்‌ தேவனுடைய பார்வையில்‌ உண்மையில்‌ 
நல்லவராக இருக்க இயலாது என்பதை அவர்‌ உணர்ந்தறிந்தார்‌. தேவனு 
டைய மகத்துவம்‌ பற்றிய பில்தாதின்‌ விவரிப்பானது வேதவசனங்களில்‌ 





செம்மையான பொருளுரைக்கும்‌ பகுதிகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது (8:2-22). 
இன்னமும்‌ யோபு குழப்பத்திலேயே இருந்தார்‌ (10:15). அவர்‌ 
பூரணத்துவமானவராக இருந்ததில்லை - அவரே அதை அறிந்திருந்தார்‌ - 
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ஆனால்‌ அவரது நண்பர்கள்‌ அவர்மீது குற்றம்சாட்டிய வகையிலான 
துன்மார்க்கத்தினால்‌ அவர்‌ குற்றப்பட்டிருந்ததில்லை. 


சோப்பாரின்‌ குற்றச்சாட்டும்‌ யோபுவின்‌ பதிலும்‌ (11; 12) 

சோப்பார்‌ என்பவர்‌ மற்ற இரண்டு நண்பர்கள்‌ சுமத்திய 
குற்றச்சாட்டைவிடத்‌ தமது குற்றச்சாட்டுகளில்‌ மிகவும்‌ கொடியவராய்‌ 
இருந்தார்‌. “வாய்ச்சாலகன்‌ நீதிமானாய்‌ விளங்குவானோ?,” “நீர்‌ பரியாசம்‌ 
பண்ணும்போது, ஒருவரும்‌ உம்மை வெட்கப்படுத்த வேண்டாமோ?” 
என்று அவர்‌ கேட்டார்‌. தேவன்‌ பேசவேண்டும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ யோபு தமது 
பாவம்‌ நிறைந்த தன்மையை காணச்செய்ய வேண்டும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ 
விரும்பினார்‌. அவர்‌, யோபுவின்‌ அக்ரெமத்திற்கேற்றபடி தண்டியாமல்‌ 
அவரைக்‌ தேவன்‌ குறைவாகவே தண்டித்திருந்தார்‌ என்று கூறினார்‌ (11:0)! 
தேவன்‌ சர்வவல்லவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ - தேடிப்‌ பார்ப்பதினால்‌ மட்டும்‌ 
கண்டறியப்படக்கூடாத அளவுக்கு அவர்‌ மிகவும்‌ பெரியவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ - என்று அவர்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌. அவ்வளவு பெரியவராய்‌ 
இருக்கின்ற தேவன்‌ தாம்‌ செய்கிறது இன்னதென்று அறிந்தவராய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. அவர்‌ ஒரு மனிதனைத்‌ துன்புறுத்தினால்‌, அதற்கு ஒரு நல்ல 
காரணம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. யோபு தேவனிடத்திற்குத்‌ திரும்பினால்‌, அவர்‌ 
(யோபு) தமது எல்லாத்‌ துன்பத்தில்‌ இருந்தும்‌ விடுவிக்கப்படுவார்‌ என்று 
அவர்‌ (சோப்பார்‌) வலியுறுத்தினார்‌. 

சோப்பாருக்கு யோபுவின்‌ பதிலானது சுடுசொல்லைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பித்தது: “ஆம்‌, நீங்களே ஞானமுள்ள ஜனங்கள்‌; உங்களுடனே 
ஞானம்‌ சாகும்‌!” (12:2). யோபு ஒரு சில விஷயங்களையும்கூட அறிந்திருந்‌ 
கார்‌. அவரது ஞானம்‌ அவர்களுடைய ஞானத்திலும்‌ தாழ்ந்ததாக இருந்த 
தில்லை. அவர்கள்‌ கூறுவதில்‌ சில உண்மைகள்‌ இருந்தன என்று அவர்‌ 
அறிந்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தம்மைக்‌ கடிந்து கொண்டதில்‌ நியாயமாயிருந்‌ 
குனா்‌ என்று அவர்‌ நம்பாதிருந்தார்‌. அவர்‌ தம்மை, ஏளனம்‌ பண்ணப்பட்ட 
மற்றும்‌ தரக்குறைவாக இகழப்பட்ட ஒரு நீதியான நேர்மையான மனிதர்‌ 
என்று கருதினார்‌. 

இந்த நண்பர்கள்‌ யோபுவினிடத்தில்‌, தேவனைப்‌ பற்றி அவர்‌ 
ஏற்கனவே அறிந்திராத எதையும்‌ கூறியிருக்கவில்லை. மிருகங்களும்‌, 
பறவைகளும்‌ மற்றும்‌ மீன்களும்கூட தேவனைப்‌ பற்றி யோபுவின்‌ 
நண்பர்களுக்குப்‌ போதிக்க முடியும்‌ என்று யோபு கூறினார்‌: 
ம்‌ கர்த்தருடைய கரம்‌ இதைச்‌ செய்ததென்று இவைகள்‌ 
எல்லாவற்றினாலும்‌ அறியாதவன்‌ யார்‌? சகல பிராணிகளின்‌ ஜீவனும்‌, 
மாம்சமான சகல மனுஷரின்‌ ஆவியும்‌ அவர்‌ கையிலிருக்கிறது” (12:7-10). 
எல்லாம்‌ தேவனுடைய கரங்களில்‌ இருந்தன என்று யோபு 
ஒப்புக்கொண்டார்‌, ஆனால்‌ அது அவர்‌ ஏன்‌ துன்புற்றார்‌ என்பதன்‌ 
இரகசியத்தை அவருக்கு வெளிப்படுத்தியிருக்கவில்லை. 
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தண்டனை என்ற வகையில்‌ துன்புறுதல்‌ 
பற்றிய கேள்வி 
யோபுவின்‌ மூன்று நண்பர்களும்‌ (குங்கள்‌ கூற்றுகளில்‌) சரியானவர்‌ 
களாய்‌ இருந்தனரா? அவர்‌ தாம்‌ தவறு செய்ததினால்‌ துன்புற்றுக்‌ 
கொண்டிருந்தாரா? அப்படிப்பட்ட கடுமையான கண்டனையானது 
பாவத்திற்கென்று நமக்குத்‌ தரப்படுகின்றதா? அப்படியென்றால்‌, 
துன்மார்க்கர்‌ ஏன்‌ நீதிமானைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகக்‌ துன்புறுவதில்லை? 
ஒரு கருத்தில்‌, துன்புறுதல்‌ யாவும்‌ பாவத்தின்‌ விளைவாகவே உள்ளது. 
பாவம்‌ என்பதே மனித குலத்தின்‌ பிரச்சனையாக உள்ளது. ஆதாமும்‌ 





ஏவாளும்‌ தங்களுடைய பாவத்தின்‌ விளைவாகக்‌ கணிசமான அளவுக்குத்‌ 
துன்பத்தை அனுபவித்தனர்‌ (அதி. 3). ஆனால்‌ அது, குறிப்பிட்ட நமது 
கடினவேளைகள்‌ மற்றும்‌ துன்புறுதலின்‌ வேளைகள்‌ நாம்‌ செய்துள்ள 
குறிப்பிட்ட பாவங்களினால்‌ வருகின்றன என்று அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. 

சிலவேளைகளில்‌ நாமே நம்மீது இடர்ப்பாடுகளைக்‌ கொண்டு 








வருகன்றோம்‌. தேவனுடைய பிரமாணங்கள்‌ மீறப்படும்போது, விளைவு 
கள்‌ துன்புறுத்தப்படுகின்றன. அது இயற்கையான மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய 
வட்டாரங்களில்‌ உண்மையானதாகவே உள்ளது. புவியீர்ப்பு விசை போன்ற 
தேவனுடைய இயற்கையான விதிகளை நாம்‌ உணர்ந்தறிகின்றோம்‌. 
புவியீர்ப்பு விசையின்‌ விதியை மீறுகின்றவர்கள்‌ துன்புறுவார்கள்‌. நெருப்பு 
மற்றும்‌ நீர்‌ ஆகியவற்றை ஆளுகின்ற தேவனுடைய விதிகளை நாம்‌ 
மதிக்கன்றோம்‌ - அல்லது அதன்‌ விளைவுகளினால்‌ துன்புறுகின்றோம்‌. 
யோனா தேவனுடைய கட்டளையில்‌ இருந்து விலகி ஓடுவதற்கு முயற்சி 
செய்து தாமே தம்மீது இடர்ப்பாட்டைக்‌ கொண்டுவந்தார்‌ (யோனா. 1; 
2). இஸ்ரவேலின்‌ பாளையத்தில்‌ இருந்த பாவத்தின்‌ காரணமாக அவர்கள்‌ 
ஆயி பட்டணத்தில்‌ தோல்வியினால்‌ துன்புற்றனர்‌ (யோசு. 7:11, 12). 

மற்ற வேளைகளில்‌, இடர்ப்பாடுகள்‌ என்பவை மற்றவர்களால்‌ நமக்குக்‌ 
கொண்டுவரப்படுகின்றன. ஆபேலின்‌ மரணம்‌ அவரது சகோதரரான 
காயீனின்‌ பாவத்தினால்‌ கொண்டுவரப்பட்டது (ஆதி. 4). அவர்‌ 
சரியானகைச்‌ செய்ததினால்‌ துன்புற்றார்‌. சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌, 
“தேவனால்‌ அப்படிப்பட்ட அநீதியான செயல்களைத்‌ கடுக்க முடியாதா? 
அவர்‌ ஏன்‌ தடுப்பதில்லை?” என்று கேட்கின்றோம்‌. மேலும்‌ நாம்‌, “அவர்‌ 
ஏன்‌ அதைச்‌ செய்யவேண்டும்‌? அவர்‌ அகைச்‌ செய்திருந்தால்‌ இனியும்‌ நாம்‌ 
அவரை உண்மையுடன்‌ சேவிப்போமா? இனியும்‌ நாம்‌அவரை அன்பு 
கூருவோமா?” என்றும்‌ கேட்கலாம்‌. 

விஷயங்கள்‌ பற்றிய தேவனுடைய திட்டத்தில்‌, மற்றவர்கள்‌ உதவி 
பெற்றுக்கொள்ளும்படிக்கு நமக்கு இடர்ப்பாடுகள்‌ வர அனு 
மதிக்கப்படலாம்‌. தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களினம்‌ முழுவதற்கும்‌ உதவி 
செய்யும்படிக்கு யோசேப்பு துன்புறுதலை அனுமதித்தார்‌ (ஆதி. 37-50). 
நமக்கு உதவுவதற்காக இயேசு பாடுபட்டார்‌. உண்மையில்‌ தேவனுடைய 
மாபெரும்‌ ஊழியக்காரர்கள்‌ யாவரும்‌ சிலவேளைகளில்‌ மற்றவர்களின்‌ 
நன்மைக்காகத்‌ துன்புற்றுள்ளனர்‌. சுவிசேஷத்தின்‌ நிமித்தம்‌ பவுல்‌ பல 
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வேதனைகளில்‌ உபத்திரவப்பட்டார்‌ (2 கொரி. 4:7-18). பேதுரு, “ஒருவன்‌ 
கிறிஸ்தவனாயிருப்பதினால்‌ பாடுபட்டால்‌ வெட்கப்படாமலிருந்து, 
அதினிமித்தம்‌ தேவனை மகிுமைப்படுத்தக்கடவன்‌” என்று கூறினார்‌ (1 பேது. 4:16). 

“கர்த்தர்‌ எவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறாரோ அவனை அவர்‌ சிட்சித்து” 





(எபி. 12:6) என்றும்‌, அவர்‌ “தம்முடைய பரிசுத்தத்துக்கு நாம்‌ 
பங்குள்ளவர்களாகும்பொருட்டு நம்முடைய பிரயோஜனத்துக்காகவே 
நம்மைச்‌ சிட்சிக்கறார்‌” என்றும்‌ (எபி. 12:10) புதிய ஏற்பாடு போதிக்கிறது. 
அந்த வேளையில்‌ அது சகிக்கக்‌ கடினமாயிருக்கிறது, ஆனால்‌ முடிவில்‌ அது 
நீதியான பலனைக்‌ கொடுக்கிறது. எலிப்பாஸ்‌ “இதோ, தேவன்‌ தண்டிக்கிற 
மனுஷன்‌ பாக்கியவான்‌. ஆகையால்‌ சர்வவல்லவருடைய சிட்சையை 
அற்பமாக எண்ணாதிரும்‌” (5:17) என்று சரியாகவே கூறினார்‌. 


இடர்ப்பாட்டின்‌ உலகளாவிய தன்மை 

நம்மில்‌ எவரும்‌ இடர்ப்பாட்டிலிருந்து விதிவிலக்குப்‌ பெற்றிருப்ப 
தில்லை. யோபுவேகூட, “ஸ்திரீயினிடத்தில்‌ பிறந்த மனுஷன்‌ வாழ்நாள்‌ 
குறுனெவனும்‌ சஞ்சலம்‌ நிறைந்தவனுமாயிருக்கிறான்‌” என்று அறிவித்தார்‌ 
(14:1). தேவன்‌ நம்மை எல்லா இடர்ப்பாட்டிற்கும்‌ மேலாக உயர்த்து 
வதில்லை, ஆனால்‌ நாம்‌ அதைத்‌ தாக்குப்‌ பிடிக்கக்‌ கூடியவர்களாக்கு 
கின்றார்‌. அவர்‌ நமக்குப்‌ பயமுள்ள ஆவியைக்‌ கொடாமல்‌ பலமுள்ள 
ஆவியைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌ (2 தீமோ. 1:7). அவர்‌, நம்முடைய கர்த்தராகிய 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ நமக்கு வெற்றியை அளிக்கின்றார்‌ (1 கொரி. 
15:57). நம்மைப்‌ பெலப்படுத்துகின்றவராலே நாம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ செய்ய 
முடியும்‌ (பிலி. 4:13). 

தேவனை நாம்‌ சேவித்தல்‌ என்பது நம்மை இடர்ப்பாட்டில்‌ இருந்து 
விடுவிக்காது. இது யோபுவின்‌ மூன்று நண்பர்களுடைய விவாதத்தின்‌ 
தவறான கருத்தாக இருந்தது. தேவனுக்கு உண்மையுடன்‌ இருத்தல்‌ என்பது, 
மக்கள்‌ யோபு அனுபவித்தது போன்ற வகையிலான இடர்ப்பாட்டில்‌ 
இருந்து விதிவிலக்குப்‌ பெறச்செய்யும்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைத்தனர்‌. யோபு 
தேவனைத்‌ தேடி, அவரிடத்தில்‌ தமது வழக்கை எடுத்துரைத்தால்‌ எல்லாம்‌ 
சரியாகிவிடும்‌ என்று எலிப்பாஸ்‌ உரிமை கோரினார்‌ (5:8, 17-27). தேவன்‌ 
யோபுவை விடுவித்து, மரணத்திலிருந்து அவரை மீட்டு, அழிவு பற்றிய 
அவரது பயத்தை நீக்கிப்போடுவார்‌ மற்றும்‌ அவருக்குச்‌ சமாதானத்தைக்‌ 
கொண்டுவருவார்‌ என்று அவர்‌ (எலிப்பாஸ்‌) யோபுவுக்கு உறுதியளித்தார்‌. 
அவர்‌ தாம்‌ பூரணவயதுள்ளவராக, அறுப்புக்காலம்‌ வரை காத்திருக்கும்‌ 
தானியத்தைப்‌ போல முதிர்ந்த வயதில்‌ தமது கல்லறைக்குச்‌ செல்லுவார்‌ 
என்று அவர்‌ வாக்குறுதியளித்தார்‌. 

சோப்பார்‌ இதேபோன்றதொரு ஆசீர்வாதம்‌ நீதிமான்களின்மீது 
இருக்கும்‌ என்று உரிமைகோரினார்‌ (11:15-19). யோபுவின்‌ நண்பர்கள்‌ 
அவருக்கு நடந்த யாவற்றையும்‌ தவறாக விளக்கப்படுத்தினர்‌, யோபுவும்‌ 
அதை அறிந்திருந்தார்‌. நீதிமானாக உள்ள மனிதர்களும்கூடத்‌ 
துன்புறுவார்கள்‌ என்று யோபு அறிந்திருந்தார்‌. 
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உண்மையில்‌, நாம்‌ நீதிமான்களாய்‌ இருப்பதாலேயே அடிக்கடி 
துன்புறுகின்றோம்‌. யோபு தவறு செய்தார்‌ என்பதால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ 
நேர்மையாளராக இருந்தார்‌ என்பதாலேயே அவருக்குத்‌ துன்பம்‌ வந்தது. 
துன்புறுதல்‌ சிலவற்றில்‌ சாத்தான்‌ தனது கரத்தைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌. அவன்‌ 
யோபுவைக்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து புறம்பே இழுத்துப்போடலாம்‌ என்று 
நம்பி அவரைக்‌ துன்புறுத்துவதைக்‌ குறிப்பாகக்‌ தேர்ந்துகொண்டான்‌. 
துன்புற்றவர்கள்‌ நன்மை செய்ததால்‌ அவர்களைப்‌ பேதுரு உற்சாகப்படுத்‌ 








தினார்‌: “நீங்கள்‌ குற்றஞ்செய்து அடிக்கப்படும்போது பொறுமையோடே 
சகித்தால்‌, அதினாலே என்ன கர்த்தியுண்டு? நீங்கள்‌ நன்மைசெய்து 
பாடுபடும்போது பொறுமையோடே சகித்தால்‌ அதுவே தேவனுக்கு முன்‌ 
பாகப்‌ பிரீதியாயிருக்கும்‌” (1 பேது. 2:20). தேவனுக்கு உண்மையுடன்‌ 
இருத்தல்‌ என்பது, “அநித்தியமான பாவசந்கோஷங்களை அநுபவிப்பதைப்‌ 








பார்க்கிலும்‌ தேவனுடைய ஜனங்களோடே துன்பத்தை அநுபவிப்பதையே” 
கேர்ந்துகொண்ட (எபி. 11:25) மோசேக்கு துன்பத்தைக்‌ கொண்டுவந்தது. 
எண்ணற்ற தர்க்கதரிசிகளும்‌ பிரசங்கியார்களும்‌ சரியானகைச்‌ செய்வதைத்‌ 
தேர்ந்து கொண்ட காரணத்தினால்‌ துன்புற்றுள்ளனர்‌. 


தேவனை சேவிப்பதற்கான காரணம்‌ 

யோபுவின்‌ புத்தகம்‌ “தேவனை சேவிப்பது ஏன்‌?” என்ற கேள்விக்குப்‌ 
பதிலை நாடுவதாக உள்ளது. யோபுவைக்‌ தேவன்‌ ஆசீர்வதித்திருந்ததால்‌ 
அவர்‌ தேவனை சேவிக்கார்‌ என்று சாத்தான்‌ நினைத்தான்‌. தேவனோ, 
தம்மிடத்தில்‌ யோபு தன்னை ஒப்புக்கொடுத்திருந்தபடியால்‌ அவரை 
சேவித்தார்‌ என்று நிரூபிக்க விரும்பினார்‌. 

யோபுவின்‌ புத்தகம்‌ “நீதிமானாக இருப்பது ஏன்‌?” என்ற கேள்வியைப்‌ 
பற்றிய படிப்பாக உள்ளதற்கும்‌ அதிகமாக, அது “நீதிமான்‌ துன்புறுவது 
ஏன்‌?” என்ற கேள்வியைப்‌ பற்றிய படிப்பாக இருப்பதில்லை. நாம்‌ 
தேவன்மீது அன்புகூர்ந்து அவருக்கு ஒப்புக்கொடுத்தலுடன்‌ இருப்பதாலா 
அல்லது நாம்‌ பெற்றுக்கொள்கின்ற ஆசீர்வாதத்தினாலா, எதனால்‌ நாம்‌ 
தேவனை சேவிக்கின்றோம்‌? இடர்ப்பாட்டில்‌ இருந்து அவர்‌ நம்மை 
விடுவிப்பார்‌ என்ற எதிர்பார்ப்புடன்‌ நாம்‌ அவரை சேவித்தால்‌, நாம்‌ 
மதிமயக்கப்பட்டவர்களாயிருப்போம்‌. சோதனையில்‌ இருந்து தப்பிப்பதற்‌ 
காகத்‌ தேவனை சேவித்தல்‌ என்பது, பயிற்சியைத்‌ தவிர்ப்பதற்காக ஒரு 
மாரத்தான்‌ பந்தயத்தில்‌ நுழைவது போன்றதாக உள்ளது. மாரத்தான்‌ 
பந்தயத்திற்கு ஒரு ஓட்டப்பந்தயவீரர்‌ பதிவு செய்கின்றபோது, அவர்‌ 
கடினமான பயிற்சியையோ அல்லது ஓடும்‌ பழக்கத்தையோ எதிர்பார்த்தே 





அகைச்செய்௫ின்றார்‌, பந்தயத்தின்‌ பெருந்துன்பம்‌ பற்றிப்‌ பேசவேண்டியதே 
இல்லை. 

நாம்‌ தவறான கேள்வியைக்‌ கேட்கின்றோம்‌. “மக்கள்‌ ஏன்‌ துன்புறு 
கின்றனர்‌?” என்பது வாழ்வின்‌ கேள்வியல்ல. எல்லா மக்களும்‌ 
துன்புறுகின்றனர்‌. சோதனைகள்‌ தவிர்க்க இயலாதவைகளாக உள்ளன. 
அவைகள்‌ நமக்கு என்ன செய்கின்றன என்பது அவற்றைப்‌ பற்றிய நமது 
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எண்ணப்போக்கைப்‌ பொறுத்ததாக உள்ளது. சூரியன்‌ ஒவ்வொருவர்‌ மீதும்‌ 
பிரகாசிக்கிறது. அது ஒருவரை நிறம்‌ மாற்றி இன்னொருவர்மீது கொப்‌ 
புளத்தை ஏற்படுத்துகிறது, இது அந்த இரு தனிநபர்களின்‌ கோலினுடைய 
குன்மையைப்‌ பொறுத்து ஏற்படுகிறது. அதுபோலவே, இடர்ப்பாட்டுக்கு 
நாம்‌ எவ்வாறு தாக்குப்பிடிக்கன்றோம்‌ என்பது நாம்‌ அதை எவ்வளவு 





பெறுகின்றோம்‌ என்பதைப்‌ பொறுத்ததாயிராமல்‌, நமது வாழ்வின்‌ 
வடிவமைப்பைப்‌ பொறுத்ததாக உள்ளது. 

தேவன்‌ நமது சோதனைகளில்‌ நமக்கு உதவுகின்றார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 
அவற்றை நம்மிடத்தில்‌ இருந்து நீக்கப்போடுவதில்லை. உண்மையில்‌, நாம்‌ 
தேவனை சேவிக்கின்றபோது நாம்‌ சோதனைகளை ஒரு மாறுபட்ட 





வகையில்கூட மேற்கொள்பவர்கள்‌ ஆவோம்‌. நாம்‌ இடர்ப்பாட்டைக்‌ 
கண்ணோக்கும்‌ வழியைத்‌ தேவன்‌ மாற்ற முடியும்‌. அவர்‌, சூழ்நிலைகள்‌ 
நம்மைக்‌ கட்டுப்படுத்துவதற்கு மாறாக நாம்‌ சூழ்நிலைகளைக்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்துவதற்கு நமக்கு உதவக்கூடும்‌. 

தேவன்‌ நமக்காக என்ன செய்கின்றார்‌ என்பதினிமித்தமல்ல, ஆனால்‌ 
அவர்‌ யாராக இருக்கின்றார்‌ என்பதின்‌ நிமித்தமாக நாம்‌ அவரை அன்பு 
கூரவும்‌ சேவிக்கவும்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. தேவனை சேவித்தல்‌ 
என்பது பலன்களையும்‌ ஆசீர்வாதங்களையும்‌ கொண்டுள்ளது; ஆனால்‌ 
அதின்மூலம்‌ நாம்‌ பெற்றுக்கொள்வதற்காக மாத்திரம்‌ நாம்‌ அவரை 
சேவித்தால்‌, ஒரு ஆசீர்வாதத்தைக்‌ காணும்போது நாம்‌ அதை உணர்ந்தரிய 
மாட்டோம்‌. எடுத்துக்காட்டாக, “வாங்குகிறதைப்பார்க்கிலும்‌ கொடுக்‌ 
கிறதே பாக்கியம்‌” என்று இயேசு கூறினார்‌ (அப்‌. 20:35). நாம்‌ பெறுவதற்காக 
மாத்திரம்‌ சேவிப்பவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, நாம்‌ கொடுத்தலில்‌ உள்ள 
ஆசீர்வாதத்தை அறிய இயலாது. நாம்‌ தேவனுக்கு ஒப்புக்கொடுத்தல்‌ 
உள்ளவர்களாய்‌ இருப்பதினால்‌ தேவனை நாம்‌ சேவிக்கின்றபோது, 
கடினமான வேளையிலும்கூட நாம்‌ அவரது ஆசீர்வாதங்களைக்‌ காண 
முடியும்‌. 





முடிவுரை 

நாம்‌ நன்மையைப்‌ பெறுவதற்காக அல்ல ஆனால்‌ நன்மை 
செய்வதற்காகத்‌ தேவனை சேவிக்கக்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. நாம்‌ 
நன்மை செய்யப்படுவதற்கல்ல ஆனால்‌ நல்லவர்களாய்‌ இருப்பதற்கே 
விரும்ப வேண்டும்‌. சோதனையில்‌ வெற்றியைக்‌ கண்டறிதல்‌, தடைகளை 
வெற்றிகொள்ளுதல்‌, பெருந்துயரின்‌ கண்ணீர்கள்‌ மூலமாக இன்னொரு 
வருக்கு, அவரது கண்ணீர்‌ உலர்ந்து மேகங்களினூடாக நம்பிக்கை 
உதயமாகும்‌ வரையிலும்‌ அவருடன்‌ சேர்ந்து அழுதல்‌ மற்றும்‌ புண்படுதல்‌ 
ஆகியவற்றிலுள்ள சந்தோஷங்களே தேவபக்தியுள்ள வாழ்வின்‌ 
சந்தோஷங்களாக உள்ளன. 
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தவன்‌ 
குற்றம்சாம டப்பறுபவரார 
ஒருக்கின்றாரா? 


[Burr] 15; 14; 16; 77; 19; 21) 


வயது முதிர்ந்த பெண்‌ ஒருத்தி, தனது வீட்டின்‌ முன்புற முற்றத்தில்‌ 
சக்கரநாற்காலியில்‌ உட்கார்ந்திருக்கையில்‌, வீடுகள்தோறும்‌ செல்லுகின்ற 
ஒரு இளைஞன்‌ அவளிடத்தில்‌ நடந்து வந்தான்‌. அவன்‌ கல்லூரியில்‌ 
படிப்பதற்குப்‌ பொருள்‌ ஈட்டுவதற்காக வேதாகமங்களை விற்கன்றான்‌ 
என்பது தெரிந்ததும்‌, அவள்‌ தேவனை சபித்து, ஆகாயத்தில்‌ துப்பி, தான்‌ 
தேவனுடைய முகத்தில்‌ அதுபோல்‌ துப்புவதற்கு விரும்புவதாகக்‌ கூறினாள்‌. 

இந்தப்‌ பெண்‌ தனது வாழ்வைத்‌ தேவன்‌ கெடுத்துவிட்டார்‌ என்று 
பழிசுமத்தினாள்‌. அவளது பிந்திய இளம்பருவத்தில்‌, அவளும்‌ அவளது 
எதிர்காலக்‌ கணவனும்‌ மற்றும்‌ இன்னொரு தம்பதியும்‌ இருந்த கார்‌ ஒரு 
புகைவண்டித்‌ தடத்தில்‌ அகப்பட்டுக்கொண்டது. அந்தக்‌ கார்‌ புறப்பட்டுச்‌ 
செல்வதற்குமுன்பாக அங்கு வந்த புகைவண்டியொன்று அந்தக்‌ காரை 
இடித்துவிட்டது. அந்த விபத்தில்‌ அவளது எதிர்காலக்‌ கணவனும்‌, மற்ற 
தம்பதியும்‌ கொல்லப்பட்டிருந்தனர்‌; அவள்‌ தனது இடுப்புக்குக்‌ கீழே 
உணர்வற்ற நிலையை அடைந்தாள்‌. அதுமுதற்கொண்டு அவள்‌ தனது 
வாழ்வை ஒரு சக்கரநாற்காலியில்‌ செலவிட்டு வந்தாள்‌, அவளிடத்தில்‌ 
தேவன்‌ அநியாயமாக நடந்துகொண்டார்‌ என்று அவள்‌ நம்பியதால்‌ அவள்‌ 
அதிகம்‌ அதிகமாய்க்‌ கசப்புணர்வு கொண்டவளானாள்‌. ஒவ்வொருநாளும்‌ 
அவள்‌ மரிக்க விரும்பினாள்‌. யோபுவைப்போல்‌ அவளும்‌, தேவன்‌ தன்னை 
உயிர்வாழ அனுமதித்திருப்பது ஏன்‌ என்று புரிந்து கொள்வதில்‌ 
சிரமப்பட்டாள்‌. தேவன்‌ இரக்கமுள்ளவரென்றால்‌, அவர்‌ மற்றவர்களுடன்‌ 
குன்னை மரிக்க அனுமதித்திருப்பாரே என்று அவளுக்குக்‌ காணப்பட்டது. 
அவள்‌ மற்றவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக கண்டிக்கப்பட்டது ஏன்‌ 
என்று அவள்‌ வியப்படைந்தாள்‌. 

இந்தப்‌ பெண்துன்புற்றது போன்ற பிரச்சனையில்‌ நாம்‌ தாக்குப்பிடித்து 
நிற்பதற்கு, யோபுவின்‌ அனுபவம்‌ நமக்கு உதவுகிறது. யோபு 13ல்‌ நாம்‌, 
யோபு தமது பிரச்சனையினூடே நினைப்பதற்குப்‌ போராடியகைக்‌ 
காண்கின்றோம்‌, மற்றும்‌ நாம்‌ அவரது சலிப்பைப்‌ புரிந்துகொண்டு 
அவருடன்‌ பரிதபிக்க முடியும்‌. 
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தேவனுக்கு முன்பாக யோபுவின்‌ வழக்கு 

யோபுவின்‌ நண்பர்கள்‌ உதவிசெய்திருந்ததில்லை (12:2; 13:2, 4, 5; 
16:2-4; 19:2-5). அவர்‌ ஏதோ தவறு செய்திருக்க வேண்டும்‌, ஆனால்‌ அது 
என்ன என்று தங்களால்‌ அவருக்குக்‌ கூற முடியவில்லை என்று அவர்கள்‌ 
அவரிடம்‌ கூறினார்கள்‌. அவர்கள்‌ நல்லதையே நினைத்தனர்‌, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ புரிந்துகொள்ளுதலில்‌ குறைவுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
குங்களின்‌ உட்கண்ணோக்கத்தை மிதமிஞ்சி மதிப்பிட்டு, அவர்கள்‌ 
தேவனைப்‌ பற்றித்‌ தாங்கள்‌ அறிந்திருந்ததை விட அதிகமாக அறிந்திருந்‌ 
குதாக நினைத்தனர்‌. வாழ்க்கையைத்‌ தேவன்‌ கண்ணோக்குகின்ற விதத்தில்‌ 
அவர்களால்‌ கண்ணோக்க முடியவில்லை. என்ன நடந்து கொண்டிருந்தது 
என்பதற்கு அவர்கள்‌ “பூமிக்குரிய” விளக்கத்திற்கும்‌ சற்றே அதிகமானதை 
மாத்திரம்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ கடந்தகால அனுபவத்தைப்‌ 
பற்றியும்‌ தங்கள்‌ வாழ்வில்‌ தாங்கள்‌ கவனித்திருந்தவற்றைப்‌ பற்றியும்‌ 
பேசினர்‌. அவர்கள்‌ கடந்த காலத்தின்‌ பாடங்களைக்‌ கற்றுக்கொள்வதற்கு 





மனித வரலாற்றை எடுத்துரைத்தனர்‌ (8:8). 
யோபுவும்கூட தமது சொந்த அனுபவத்தை நம்பியிருக்க வேண்டியிருந்‌ 





தது, ஆனால்‌ துன்மார்க்கரான மனிதர்கள்‌ செழிப்பதையும்‌ முதிர்வயதுவரை 
வாழ்வதையும்‌ அவர்‌ கண்டார்‌. அவர்கள்‌ கணிசமான செல்வாக்குடைய 
மனிதர்களாய்‌ இருந்தனர்‌ மற்றும்‌ ஏராளமான குழந்தைகள்‌ என்ற 
ஆசீர்வாதத்தைப்‌ பெற்றிருந்தனர்‌. தேவன்‌ அவர்களைச்‌ சிட்சிக்கவில்லை. 





அவர்களின்‌ கால்நடைகள்‌ பலுகிப்பெருகின. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பிள்ளைகளால்‌ மகிழ்ச்சியை அனுபவித்தனர்‌. அவர்கள்‌ செல்வத்தில்‌ தங்கள்‌ 
நாட்களைச்‌ செலவிட்டு, துன்புறுதல்‌ எதுவுமின்றித்‌ திடீரென்று 
இறந்துபோயினர்‌ (21:7-13). துன்மார்க்கர்‌ தேவனைத்‌ தூஷிப்பதைக்கூட 
அவர்‌ கண்டார்‌. செழிப்படைந்தவர்கள்‌ அவரை சேவிப்பதில்‌ பயன்‌ 
எதையும்‌ காணவில்லை. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ நம்பிக்கைகளை மறைத்துவைக்க 
முயற்சி செய்யவில்லை (21:14, 15). இது யோபுவுக்குக்‌ குழப்பமாயிருந்தது. 

மனித வரலாறு தேவனுடைய சிந்தையை வெளிப்படுத்த வேண்டும்‌ 
என்ற அவசியம்‌ இல்லை. நம்மை வழிநடத்துவதற்கு நாம்‌ வாழ்வின்‌ அனு 
பவங்கள்‌ மற்றும்‌ கண்டுபிடிப்புகள்‌ ஆகியவற்றை மாத்திரம்‌ கொண்டிருந்‌ 
தால்‌, நாம்‌ இருளில்‌ தடுமாறும்‌ இடத்தை அடைந்திருப்போம்‌. வாழ்வின்‌ 
போராட்டங்களில்‌ பலவற்றிற்கு தேவனுடைய வழிநடத்துதல்‌ இன்றி 
நம்மால்‌ பதில்களைக்‌ கண்டறிய இயலாது. அதனால்‌ தான்‌ யோபு தமது 
வழக்கைக்‌ தேவனிடம்‌ எடுத்துச்‌ செல்ல விரும்பினார்‌. அவர்‌, தமது 
நண்பர்கள்‌ தேவனுடைய வாயில்‌ வார்த்தைகளை வெறுமனே 
இட்டார்களே தவிர தேவனுடைய விஷயத்தை மிகச்சரியாக முன்நிறுத்த 
வில்லை என்று அவர்‌ நம்பினார்‌. 
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யோபுவின்‌ குழப்பமும்‌ தன்னிரக்கமும்‌ 

யோபு ஒரு சுருக்கமான, இடர்ப்பாடான வாழ்வுக்காலத்தின்‌ அநீதியில்‌ 
தங்கியிருந்தார்‌ (14:1-4). “.. மனுஷன்‌, ... வாழ்நாள்‌ குறுகினவனும்‌ சஞ்சலம்‌ 
நிறைந்தவனுமாயிருக்கிறான்‌” என்று அவர்‌ புலம்பினார்‌. அதில்‌ அவரால்‌ 
நியாயத்தைக்‌ காண இயலவில்லை. அவர்‌, “பூமியில்‌ மனிதன்‌ இவ்வளவு 
குறுகிய காலமே வாழ நியமிக்கப்பட்டி ருந்தால்‌, அவனைக்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ 
கனியாக விட்டு அவனுக்கு இளைப்பாறுதலைக்‌ தருவது இல்லை?” என்று 
வியப்படைந்தார்‌. அந்த வேளையில்‌, அவர்‌ இந்த வாழ்விற்குப்‌ பின்பு 
மனிதனுக்கு ஒரு தொடர்ந்த வாழ்வு உண்டு என்பது பற்றி ஒருசிறிதே 
கருத்துக்‌ தொண்டிருந்தார்‌ அல்லது அவ்விதமான கருத்து எதுவும்‌ 
அவரிடத்தில்‌ இருக்கவில்லை. அவர்‌, “அவன்‌ பூவைப்போலப்‌ பூத்து 
அறுப்புண்டுறான்‌. நிழலைப்போல நிலைநிற்காமல்‌ ஓடி.ப்போகிறான்‌” என்று 
கூறினார்‌ (14:2). 

யோபு தமது பெருந்துக்கத்தில்‌, மரணத்திற்குப்‌ பின்பு ஒரு மனிதன்‌ 
வாழ்வதில்‌ தாம்‌ கண்டிருந்தகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான நம்பிக்கையை, 
வெட்டிவீழ்த்தப்பட்ட பின்பும்‌ மீண்டும்‌ முளைக்கிற மரத்தில்‌ கண்டார்‌. 
மீண்டுமாக, அவர்‌ (கும்மில்‌ இருந்து) வெளியே எடுத்துக்‌ கொடுப்பதற்குப்‌ 
பூமிக்குரிய அனுபவங்களை மாத்திரம்‌ பெற்றிருந்தார்‌. அவர்‌ மரத்தின்‌ 
அடிப்பகுதியில்‌ இருந்து தளிர்கள்‌ முளைத்து எழுவதைக்‌ கண்டிருந்தார்‌, 
ஆனால்‌ அவர்‌ மரித்தோரில்‌ இருந்து ஒரு மனிதர்‌ உயிர்த்தெழுந்து வந்ததை 
ஒருக்காலும்‌ கண்டதில்லை. அவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 





மனுஷனோவென்றால்‌ செத்தபின்‌ ஒழிந்துபோகிறான்‌, மனுபுத்திரன்‌ 
ஜீவித்துப்போனபின்‌ அவன்‌ எங்கே? தண்ணீர்‌ ஏரியிலிருந்து வடிந்து, 
வெள்ளம்‌ வற்றிச்‌ சுவறிப்போறெதுபோல, மனுஷன்‌ படுத்துக்‌ 
கிடக்கிறான்‌, வானங்கள்‌ ஒழிந்துபோகுமளவும்‌ எழுந்திருக்கிறதும்‌ 
இல்லை, நித்திரை தெளிந்து விழிக்றெதும்‌ இல்லை (14:10-12). 


யோபு, கிறிஸ்துவுக்கு நூற்றுக்கணக்கான ஆண்டுகள்‌ முன்னதாக வாழ்ந்தார்‌, 
எனவே அவர்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ளதுபோல்‌ 
உயிரித்தெழுதல்‌ பற்றிய அதே நம்பிக்கை கொண்டிருக்கவில்லை. 

உண்மையில்‌ யோபு, மறுபடி வாழுதல்‌ என்பது தனது தற்போதய 
சூழ்நிலையை விட அதிகமானது எதையும்‌ தராது என்றால்‌, மறுபடி வாழ 
விரும்பாதவராகவே இருந்தார்‌. அவர்‌ தன்னிரக்கத்தில்‌ புரண்டு 
கொண்டிருந்தார்‌. நாம்‌ நம்மைக்குறித்து இவ்விதமான இரக்கத்தை 
உணரும்போது, நாம்‌ நமது கவனக்குவிப்பை இழந்துவிடுகின்றோம்‌. 
இருப்பினும்‌, 14:13ல்‌ யோபு பின்வருமாறு கூறுகையில்‌ அது ஒரு விருப்‌ 
பத்தை அறிமுகப்படுத்துவதாகக்‌ காணப்படுகிறது: 





நீர்‌ என்னைப்‌ பாதாளத்தில்‌ ஒழித்து, 
உமது கோபம்‌ தீருமட்டும்‌ என்னை மறைத்து, 
என்னைத்‌ திரும்ப நினைக்கும்படிக்கு 

எனக்கு ஒரு காலத்தைக்‌ குறித்தால்‌ நலமாயிருக்கும்‌! 
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தேவனுடைய கோபம்‌ கடந்துபோகும்‌ வரைக்கும்‌, யோபு, தாம்‌ ஏதோ ஒரு 
வகையில்‌ பாதாளத்தில்‌ - மரித்தவர்களின்‌ நிலையில்‌ - ஒளித்துவைக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்றும்‌, அதன்பின்பு தமது உயிரை மீண்டுமாகத்‌ 





திருப்புவதற்குத்‌ தேவன்‌ ஒரு காலத்தை நியமிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ 





விரும்பினார்‌. அவர்‌, “மனுஷன்‌ செத்தபின்‌ பிழைப்பானோ?” என்ற 
கேள்வியை முன்வைத்தார்‌ (14:14). வசனம்‌ 7 முதல்‌ 12 வரையுள்ள பகுதியில்‌ 
சுட்டிக்‌ காண்பிக்கப்பட்டபடி, அவர்‌ நிச்சயமானவராக இருக்கவில்லை. 
ஆயினும்‌, அப்படிப்பட்டது சாத்தியமென்றால்‌, அவர்‌ அந்த வேளை 
வரும்வரைக்கும்‌ தமது வாழ்வின்‌ கடினமான சூழ்நிலைகளைச்‌ சகித்துக்‌ 
காத்திருக்கலாமே. 

யோபு, தம்மீது தேவன்‌ மிகவும்‌ கடினமாய்‌ இருந்தார்‌ என்று 
நினைத்தார்‌ (14:16-19). தமக்குத்‌ தேவன்‌, வாழ்வின்‌ மேடையைக்‌ 
கடப்பதற்கு ஒருசில படிகள்‌ மாத்திரமே கொடுத்துவிட்டு, தனது 
தவறுகளைக்‌ கண்டுபிடிப்பதற்குத்‌ தனது அசைவுகள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
அவர்‌ கவனித்தார்‌ என்று கூறினார்‌. பாறையில்‌ இருந்து மண்ணானது 
அரிக்கப்பட்டு மலையிலிருந்து வீழ்ந்தோடும்‌ தண்ணீரால்‌ மணலாக மாற்றப்‌ 
படுவதுபோல்‌, சந்தோஷமான வாழ்விற்கான அவரது நம்பிக்கை தகர்ந்து 
போயிற்று. தேவன்‌ தமக்கு (யோபுவுக்கு) எதிராக நின்று தம்மை காலத்திற்கு 
முந்தியே முதிர்வயதும்‌ சுருக்கமும்‌ உடையவராக்கியதாக அவர்‌ நம்பினார்‌. 
அவர்‌ தம்மை கீழ்நோக்கி வழிநடத்தி தமது விரோதிகளிடத்தில்‌ தம்மைத்‌ 
திருப்பிவிட்டதாகத்‌ தேவனைக்‌ குற்றம்சாட்டினார்‌ (16:7-14). அவர்‌, 
கும்மைத்‌ தேவன்‌ வெறுத்ததாக நினைத்தார்‌, அது ஏன்‌ என்று அறியாதிருந்‌ 
கார்‌, ஏனென்றால்‌ அவர்‌ அநியாயமானவராக இருந்ததில்லை (16:17). அவர்‌ 





தம்மைத்‌ தேவனுக்கு முன்பாகத்‌ தூய்மையானவராகக்‌ கண்டார்‌, அது 
அவருக்கு நேர்ந்த சோதனைகளைப்‌ புரிந்துகொள்ளுதல்‌ என்பதை அதிகக்‌ 
கடினமாக்கற்று. 

யோபுவின்‌ நண்பர்களும்‌ குடும்பத்தாரும்‌ அவரது விரோதிகள்‌ போல்‌ 
செயல்பட்டுகொண்டிருக்க (161-6, 20; 17:2-5; 19:2-5, 13-19), அவர்‌ 
தமக்காக வருத்தப்பட்டார்‌. அவர்களும்‌ அவரும்‌ தங்கள்‌ இடங்களில்‌ 
ஒருவருக்கொருவர்‌ மாற்றப்பட்ட நிலையில்‌ இருந்தால்‌, அவர்‌ தமது 
நண்பர்கள்‌ தமக்குக்‌ கொண்டுவந்ததைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதிகமான 
ஆறுதலைத்‌ தாம்‌ அவர்களுக்குத்‌ தரமுடியும்‌ என்பதில்‌ அவர்‌ உறுதியாய்‌ 
இருந்தார்‌. அவர்களுக்கு எதிராக அவர்‌ இவ்வளவு தைரியமாய்ப்‌ 
பேசமாட்டார்‌. அவர்களுக்கு எதிராக அவர்‌ வார்த்தைகளைக்‌ குவித்து 
அவர்களுக்கு எதிராகத்‌ தமது தலையை உலுக்கியிருக்க மாட்டார்‌. 
அவர்களின்‌ துக்கத்தைக்‌ குறைப்பதற்குச்‌ சிலவற்றைக்‌ கூறுவதை அவர்‌ 
கண்டறிந்திருப்பார்‌. 

அவரது நண்பர்கள்‌ அவரைப்‌ பழித்துரைத்தனர்‌, அவரது சகோதரர்கள்‌ 
அவரை விட்டுச்‌ சென்றிருந்தனர்‌, அவரது சிநேகிதர்கள்‌ அவரைக்‌ 
கைவிட்டிருந்தனர்‌, அவரது வீட்டு வேலைக்காரர்கள்‌ அவரை ஒரு 
அந்நியன்போல்‌ நடத்தினர்‌, அவரது மனைவி அவரைப்‌ புறக்கணித்தாள்‌, 
சிறுபிள்ளைகள்‌ கூட அவரை நிந்தித்தனர்‌. ஒருகாலத்தில்‌ அவர்மீது 
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அன்புகொண்டிருந்த ஒவ்வொருவரும்‌ அவருக்கு எதிராக நின்றதாகத்‌ 
தோன்றியது. 

யோபு மரிப்பதற்கு மாத்திரமே திட்டமிட்டார்‌ (17:1, 11-16). கல்லறை 
ஒன்றுதான்‌ அவரது துன்பத்திலிருந்து அவரை விடுவிப்பதாக இருந்தது. 
(துன்பத்தில்‌ இருந்து) மீள்வதற்கான நம்பிக்கை எதையும்‌ அவர்‌ 
காணவில்லை. அவர்‌ அதைத்‌ தம்மைவிட்டு நீக்கிப்போட விரும்பினார்‌. 





அவர்‌ உயிர்வாழ்வதற்குக்‌ காரணம்‌ எகையும்‌ இனியும்‌ காணவில்லை. யோபு 
“அழிவைப்பார்த்து, “நீ எனக்குத்‌ தகப்பன்‌ என்கிறேன்‌”; புழுக்களைப்‌ 
பார்த்து, நீங்கள்‌ “எனக்குத்‌ தாயும்‌ எனக்குச்‌ சகோதரியும்‌” என்கிறேன்‌; என்‌ 
நம்பிக்கை இப்போது எங்கே?” என்று கூறியபோது (17:14, 15௮), 
கல்லறையானது வரவேற்கும்‌ புகலிடம்போல்‌ காணப்பட்டது. 


தேவன்மீது யோபுவின்‌ குற்றச்சாட்டு 

முதலில்‌ யோபு தேவனை மதியீனமாகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டவில்லை: “இவை 
எல்லாவற்றிலும்‌ பாவஞ்செய்யவுமில்லை தேவனைப்பற்றிக்‌ குறை 
சொல்லவுமில்லை” (1:22). அவர்‌ தமது மனைவியினிடத்தில்‌, “தேவன்‌ 
கையிலே நன்மையைப்‌ பெற்ற நாம்‌ தமையையும்‌ பெறவேண்டாமோ?” 
என்று கேட்டார்‌ (2:10ஆ). பிற்பாடு அவர்‌, “என்னைப்‌ பகைக்கிறவனுடைய 
கோபம்‌ என்னைப்‌ பறுகிறது. என்‌ பேரில்‌ பற்கடிக்கிறான்‌. என்‌ சத்துரு 
கொடிய கண்ணினால்‌ என்னைப்‌ பார்க்கிறான்‌” என்று கூறியதில்‌ (16:9), 
தேவன்‌ தம்மைக்‌ கிழித்துப்போட்டதாகவும்‌ தமது விரோதியாகி 
இருந்ததாகவும்‌ குற்றம்சாட்டினார்‌. 

யோபு தமது நிலையைப்பற்றிக்‌ கூறிய ஒவ்வொன்றும்‌ உண்மையாக 
இருந்தது. அந்த விஷயங்கள்‌ யாவும்‌ நடக்கும்படித்‌ தேவன்‌ அவற்றை அனு 
மதித்திருந்தார்‌. அதற்குபின்னால்‌ இருந்த நோக்கத்தை யோபு அறிந்திருக்க 
வில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ தமக்கு நடக்காத ஏதொன்றைக்‌ குறித்தும்‌ 
தேவனைக்‌ குற்றம்‌ சாட்டவில்லை. அவர்‌ தம்மிடத்தில்‌ தேவன்‌ நடந்து 
கொண்ட விதம்பற்றிய அவரது நியாயத்தைக்‌ கேள்விகேட்டார்‌, இது அவர்‌ 
தேவன்மீது நம்பிக்கை இழந்ததால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ தாம்‌ புரிந்து 
கொள்ளக்கூடிய விளக்கத்தை விரும்பினார்‌. யோபு தமது சுய இரக்கத்தில்‌, 
தேவன்‌ தமது விரோதியாக இருந்தார்‌ என்று குற்றம்சாட்டும்‌ அளவுக்கு 
தேவனை நியாயந்தீர்க்க நெருங்கி வந்திருந்தார்‌ (19:11). 

எரேமியா இதைபோன்ற உணர்வுகளைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌, 
“தர்த்தாவே, உம்மோடே நான்‌ வழக்காடப்போனால்‌, தேவரீர்‌ நீதியுள்ள 
வராமே; ஆகிலும்‌ உம்முடைய நியாயங்களைக்‌ குறித்து உம்மோடே நான்‌ 





பேசும்படி வேண்டுகிறேன்‌, ஆகாதவர்களின்‌ வழி வாய்க்கிறதென்ன? 
துரோகஞ்செய்துவருகிற அனைவரும்‌ சுகித்திருக்கிறதென்ன?” (எரே. 12:1). 
ஆபகூக்‌ தேவனுடைய பரிசுத்தத்தையும்‌ வல்லமையையும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொண்டார்‌ (ஆப. 1:12, 13), மற்றும்‌ அவர்‌ தமது சொந்த மக்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ துன்மார்க்கராய்‌ இருந்த மக்களை, தமது சொந்த மக்களுக்குச்‌ 
சிட்சையளிக்க அனுமதித்தது எவ்வாறு என்று அறிய விரும்பினார்‌. இந்த 
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மனிதர்கள்‌ தேவனைக்‌ குற்றம்‌ சாட்டவில்லை அல்லது அநீதிசெய்கதார்‌ 
என்று பழிசுமத்தவில்லை; என்ன நடந்தது என்று அவர்‌ விளக்கப்படுத்த 
வேண்டும்‌ என்று மாத்திரம்‌ இவர்கள்‌ விரும்பினர்‌. 

யோபு தேவனிடத்தில்‌ கேள்வி கேட்டார்‌, ஆனால்‌ அவரைச்‌ 
சந்தேகிக்கவில்லை. இதில்‌ ஒரு வித்தியாசம்‌ உள்ளது. யோபு கண்ட 
வகையில்‌, தேவன்‌ தாம்‌ விரும்பிய எதையும்‌ தம்மிடம்‌ (யோபுவிடம்‌) 
செய்வதற்கு உரிமை கொண்டிருந்தார்‌, ஆனால்‌ அது ஏன்‌ என்று அறியவே 
யோபு விரும்பினார்‌. 

அவர்‌ இன்னமும்‌ தேவனை மதித்து அவரது மகத்துவத்தைப்‌ 
பாராட்டினார்‌. அவர்‌ தம்மைவிடத்‌ தேவன்‌ பெரியவராயிருப்பதை 
ஒப்புக்கொண்டார்‌ (9:1-12; 10:4-12). 13:20, 21ல்‌ அவர்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
இரண்டு வேண்டுகோள்களை விடுத்தார்‌: (1) தேவன்‌ தமது கையை 
யோபுவை விட்டுத்‌ தூரப்படுத்த வேண்டும்‌, (2) தேவன்‌ தம்முடைய 
பிரசன்னத்தினால்‌ யோபுவைக்‌ கலங்கப்பண்ணக்‌ கூடாது. 

யோபு தேவனுக்கு முன்பாக ஒரு விசாரணையை விரும்பினார்‌. 
அவர்‌(யோபு) இவ்வாறு நடத்தப்பட்டது ஏன்‌ என்று அறிவதற்கு அவர்‌ 
விரும்பினார்‌ (13:18). தேவனில்‌ தமது இரட்சிப்பு இருந்தது என்பதை அவர்‌ 
இன்னமும்‌ நம்பினார்‌ (13:16). 

யோபு கொடுமையாக நடத்தப்படுவதைத்‌ தேவன்‌ அனுமதித்திருந்தார்‌. 
யோபுவின்‌ கண்ணோக்கில்‌, அவரைத்‌ தேவன்‌ தூக்கியெறிந்து, ஓரம்கட்டி, 
அவரது மகிமையை உரிந்துபோட்டி ருந்தார்‌. இது ஏன்‌ நடைபெற்றது என்று 
அறிந்தால்‌ அவர்‌ இதைச்‌ சகித்திருக்கக்கூடும்‌ (19:7-9). 








முடிவுரை 

யோபுவைப்‌ பற்றிய இந்தப்‌ படிப்பில்‌ இருந்து பல முடிவுகளைப்‌ 
பெறமுடியும்‌. 

முதலாவது, சொத்து என்பது தெய்வீக அங்கீகாரத்தின்‌ அடையாளமாக 
இருப்பதில்லை, அல்லது இடுக்கண்‌ என்பது தெய்வீக மறுதலிப்பின்‌ 
அடையாளமாகவும்‌ இருப்பதில்லை (21:7-26). எவரொருவரும்‌ துன்புறலாம்‌ 
அல்லது வளம்பெறலாம்‌ என்ற உண்மையானது தேவனுடைய 
இயற்கையான விதிகளின்‌ சார்புத்தன்மைக்குச்‌ சான்றாக உள்ளது. 

இரண்டாவது, நியாயம்‌ என்பது இப்போது உறுதியாகத்‌ தோன்றா 
விட்டாலும்‌, ஏதோ ஒரு நாளில்‌ கணக்கு ஒப்புவித்தலைக்‌ கேட்கிறது. 
துன்மார்க்கர்‌ நீதிமான்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மையாக இருப்பதாகத்‌ 
தோன்றினாலும்‌, கடைசியில்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடைய நியாயத்தைச்‌ 
சந்திப்பார்கள்‌ என்று யோபு முடிவுசெய்தார்‌ (21:17-30). தேவன்‌ இந்த 
வாழ்க்கையிலேயே எல்லாக்‌ கணக்குகளையும்‌ முடிப்பதில்லை. அவர்‌ 
அவற்றை எவ்வாறு நேராக்குவது என்று அறிந்திருக்கின்றார்‌ - எனவே 
கணக்குகளைத்‌ தீர்ப்பது பற்றிய அக்கறை கொள்வதற்கு அவரில்‌ 
நம்பிக்கையாய்‌ இருங்கள்‌ (ரோம. 12:17-21). துன்மார்க்கர்‌ மனந்திரும்பித்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ திரும்புவார்கள்‌ என்ற நம்பிக்கையிலேயே தேவன்‌ 
நீடியபொறுமையுள்ளவராயிருக்கின்றார்‌ (2 பேது. 3:9; எசே. 33:11). 
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மூன்றாவது, மனிதப்‌ பிரச்சனைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ பூமிக்குரிய 
அறிவைக்கொண்டு மாத்திரம்‌ தீர்த்து வைக்க முயற்சி செய்கின்றவர்கள்‌, 
யோபு மற்றும்‌ அவரது நண்பார்கள்‌ ஆகியோரைப்‌ போலவே தடுமாற்றம்‌ 
அடைவார்கள்‌. யோபு புரிந்துகொண்டிருக்கவில்லை, மற்றும்‌ தாம்‌ புரிந்து 
கொண்டி ருக்கவில்லை என்பதை அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌. அவரது நண்பர்‌ 
களோ தாங்கள்‌ புரிந்து கொண்டிருந்ததாக நினைத்தனர்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
குங்கள்‌ புரிந்துகொள்ளுதலில்‌ இருந்த குறைபாட்டை உணர்ந்தறியாது 
இருந்தனர்‌. மனித ஞானத்தைக்‌ கொண்டு வாழ்வின்‌ போராட்டங்களைக்‌ 
கையாள முயற்சிக்கின்ற யாவரும்‌ ஏராளமான பிரச்சனைகளை 
எதிர்கொள்ளுவார்கள்‌. எரேமியா, “.. மனுஷனுடைய வழி அவனாலே 
ஆறெதல்ல ... தன்‌ நடைகளை நடத்துவது நடக்கிறவனாலே ஆறெதல்ல ...” 
(எரே. 10:23) என்று ஞானமாகக்‌ கூறினார்‌. ஏசாயா, “என்‌ நினைவுகள்‌ 
உங்கள்‌ நினைவுகள்‌அல்ல, உங்கள்‌ வழிகள்‌ என்‌ வழிகளும்‌ அல்ல” என்று 
கூறியபோது தேவனுக்காகப்‌ பேசினார்‌ (ஏசா. 55:8). 

நாம்‌ சுமக்கக்‌ கடினமாயிருக்கும்‌ சில இடர்ப்பாடுகள்‌ நடப்பதற்குத்‌ 
தேவன்‌ அனுமதிக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ இது நித்தியமான நன்மையை 
விளைவிக்கிறது (ரோம. 8:28). நமது வாழ்வைச்‌ சீரழித்துவிட்டு பின்பு 
தேவனை அதற்காகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டக்கூடாது. அவர்‌ நமது ஆத்துமாவை 
இரட்சிக்கும்படி நாடுகின்றார்‌. தேவன்‌ நித்திய வாழ்வின்மீது கொண்டுள்ள 
அக்கறையைப்‌ போல்‌ பூமிக்குரிய வாழ்வில்‌ அவ்வளவு அதிக அக்கறை 
செலுத்துவதில்லை. உடலைக்காட்டிலும்‌ ஆத்துமாவின்மீதே அவர்‌ அதிக 
அக்கறை கொண்டுள்ளார்‌. மனிதர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌, இந்த முன்னு 
ரிமையைக்‌ திருப்பிப்போடும்படி சாய்கின்றோம்‌. 

பார்வையற்றவர்கள்‌ மற்றும்‌ காதுகேட்காதவர்கள்‌ ஆகியோரைப்‌ 
பற்றிய துயரங்கள்‌ நம்மை அக்கறைப்படச்‌ செய்கின்றன. தேவன்‌ தமது 
மக்கள்மீது இப்படிப்பட்ட கடினமான விஷயங்களை விழச்செய்வது ஏன்‌ 
என்று நாம்‌ வியப்படைகின்றோம்‌. பார்வையற்றவர்கள்‌ தங்களுக்குப்‌ 
போராட்டங்கள்‌ இருப்பினும்‌, சிலவேளைகளில்‌ இரண்டு நல்ல கண்கள்‌ 
கொண்டுள்ளவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானவற்றைப்‌ பார்க்கின்றனர்‌ 
என்பதே உண்மையாக உள்ளது. உடல்ரீதியான பார்வைத்‌ தன்மை என்பது 
உண்மையான மதிப்பீடுகளைக்‌ காணும்‌ திறமையை உத்தரவாதப்‌ 
படுத்துவதில்லை. காதுகேளாதவர்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌, தாங்கள்‌ 
உடல்ரீதியான கேட்குந்திறனால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட்டிருந்தால்‌ ஒருக்காலும்‌ 
தாங்கள்‌ கண்டறிந்தேயிராமற்‌ போயிருக்கக்கூடிய திறமைகளை மற்ற 
வழிகளில்‌ மிகவும்‌ மேம்படுத்தியிருக்ன்றனர்‌.ஒரு திறன்‌ குறைவுபடும்‌ 
போது அது, மற்ற திறன்களை அடை வகைச்‌ சாத்தியமாக்குகிறது. 

கடைசியாக, நீதிமான்கள்‌ வெற்றியாளர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌ (17:9). 
அவர்கள்‌ மேல்நோக்கியும்‌ உயரநோக்கியும்‌ நகருவார்கள்‌. இருதயத்தில்‌ 
சுத்தமுள்ளவா்கள்‌ பலத்தவார்கள்‌ ஆவார்கள்‌. 
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4 
ூுவனுக்காக வாத்ருகல்‌ 


[யாப 52-57] 


இந்தப்‌ படிப்பின்‌ நோக்கத்திற்காக, யோபுவின்‌ புத்தகத்தைப்‌ பற்றிய 
நமது அணுகுமுறையானது முக்கியக்‌ கருத்துகளைப்‌ பற்றுதலாக உள்ளது. 
நாம்‌ இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ மையச்‌ செய்தியை ஆராய்ந்து கொண்டிருக்‌ 
கின்றோம்‌, இதன்‌ பின்பு நாம்‌ அந்தச்‌ செய்தியை நமது வாழ்வின்‌ 
சூழ்நிலைகளுக்கு நடைமுறைப்படுத்திப்‌ பார்ப்போம்‌. அந்த நோக்கத்‌ 
திற்கான ஆர்வத்தில்‌ நாம்‌ சிலபகுதிகளைத்‌ தாண்டிச்‌ செல்லுகின்றோம்‌.நாம்‌ 
அதிகாரங்கள்‌ 20 மற்றும்‌ 22 முதல்‌ 31 வரை உள்ள பகுதியைக்‌ கடந்து 
செல்வோம்‌, இந்தப்‌ பகுதியில்‌ யோபுவின்‌ பிரச்சனைகளுக்குக்‌ காரணம்‌ 
என்ன என்பது பற்றிய விவாதம்‌ தொடரப்பட்டுள்ளது. யோபுவின்‌ மூன்று 
நண்பர்களும்‌ அவர்‌ பாவம்‌ செய்திருந்தார்‌ என்று வலியுறுத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. மொத்தத்தில்‌, முதல்‌ இரண்டு நண்பர்களும்‌ தலா மூன்று 
முறைகள்‌ பேசினர்‌, மற்றும்‌ மூன்றாம்‌ நண்பர்‌ இருமுறை பேசினார்‌. 
இவர்கள்‌ யாவரும்‌ சலிப்பான அமைதி நிலைக்குக்‌ கொண்டுவரப்படும்‌ 
வரையிலும்‌ யோபு இவர்கள்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌. அவரது 
உபத்திரவங்களுடன்‌ கூட்டப்பட்ட அவர்களின்‌ குற்றச்சாட்டுகள்‌ 
யோபுக்கு எதிராக அவரை அடித்தன; ஆனால்‌ அவர்‌ தமது குற்றம்‌ 
அறியாத்தன்மையைப்‌ பராமரித்தார்‌. இந்த வேளையில்‌, எலிகூ, என்ற ஒரு 
புதிய நபர்‌ காட்சிக்குள்‌ வந்தார்‌. யோபுவுக்கும்‌ அவரது மூன்று 
நண்பர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ நடைபெற்ற வாக்குவாதம்‌ முழுவதையும்‌ 
எலிகூ கவனித்திருந்தார்‌; கடைசியில்‌, அவர்‌ பேசும்படிக்‌ கட்டாயப்‌ 





படுத்தப்பட்டார்‌. 


எலிகூ யார்‌? 

எலிகூ என்பவர்‌ ஒரு மனிதராய்‌ இருந்தாரா அல்லது தேவனுடைய 
செய்தியாளராய்‌ இருந்தாரா? எலிகூ தாம்‌ தேவனுடைய வசனத்துடன்‌ 
வானத்திலிருந்து வந்ததாக ஒலித்த சில உரிமைகோருதல்களை 
ஏற்படுத்தியிருப்பினும்‌, அதிகாரம்‌32ன்‌ தொடக்க வசனங்களில்‌ அவரது 
பெற்றோர்கள்‌ பற்றிய விபரம்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளதால்‌ அவர்‌ ஒரு 
மனிதராய்‌ இருந்தார்‌ என்று நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. அவர்‌ பூஸ்‌ என்ற 
வம்சத்தில்‌ தோன்றியவராய்‌ இருந்தார்‌, இந்த பூஸ்‌ என்பவர்‌ ஆபிரகாமின்‌ 
சகோதரரான நாகோர்‌ என்பவருக்குப்‌ பிறந்த மகனாய்‌ இருந்தார்‌ (ஆதி. 
22:20, 21). யோபுவின்‌ மற்ற நண்பர்களைப்‌ போலவே எலிகூ என்பவரும்‌ 
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சத்தியங்கள்‌ சிலவற்றைப்‌ பேசினார்‌. அவர்‌ ஏவுதல்‌ பெற்றிருந்ததில்லை, 
ஆனால்‌ அவர்‌, நாம்‌ பின்பற்றவேண்டிய சில நல்ல பண்புகள்‌ கொண்ட 
உட்கண்ணோட்டமிக்க இளைஞராய்‌ இருந்தார்‌. 

முதலாவதாக, எலிகூ வயதிற்கு மரியாதை கொடுத்தார்‌. அவர்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


நான்‌ இளவயதுள்ளவன்‌, நீங்களோ விருத்தாப்பியர்‌; 

ஆகையால்‌ நான்‌ அஞ்சி, என்‌ அபிப்பிராயத்தை உங்களுக்கு முன்பாக 
வெளிப்படுத்தப்‌ பயந்திருந்தேன்‌. முதியோர்‌ பேசட்டும்‌, வயது சென்ற 
வர்கள்‌ ஞானத்தை அறிவிக்கட்டும்‌ என்றிருந்தேன்‌ (32:6ஆதஇ, 7). 


யோபுவும்‌ அவரது மூன்று நண்பர்களும்‌ எலிகூவைவிட வயதில்‌ 





மூத்தவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. அதனால்‌ தான்‌ அவர்‌ (எலிகூ) துரிதமாய்ப்‌ 
பேசாதிருந்தார்‌. வயதும்‌ அனுபவமும்‌ ஞானத்தைப்‌ போதிக்கின்றன என்று 
நம்பும்படி அவர்‌ வளர்க்கப்பட்டிருந்தார்‌, இருப்பினும்‌ அவர்‌, வயது 
மாத்திரமே ஒரு நபரை ஞானமுள்ளவர்‌ ஆக்குவதில்லை என்று 
கற்றுக்கொண்டிருந்தார்‌. 

இரண்டாவதாக, அவர்‌ தேவனுடைய வசனத்தை மதித்தார்‌. அவர்‌, 





“அனாலும்‌ மனுஷரில்‌ ஒரு ஆவியுண்டு. சர்வவல்லவருடைய சுவாசமே 
அவர்களை உணர்வுள்ளவர்களாக்கும்‌” என்று கூறினார்‌ (32:8). தேவனு 
டைய வசனத்தைக்‌ கவனிக்கின்ற ஒரு இளைஞரும்கூட ஞானமும்‌ புரிந்து 
கொள்ளுதலும்‌ உள்ளவராகக்கூடும்‌. தேவன்‌ மக்களுக்கு அறிவுறுத்தல்‌ 
கொடுப்பதற்காக அவர்களின்‌ காதுகளைக்‌ திறக்கின்றார்‌, அவர்களின்‌ 
இருதயங்களை மாற்றுகின்றார்‌, அவர்களின்‌ பெருமையை நீக்குகின்றார்‌ 
(33:16-18), இது அவர்களுக்கு இரட்சிப்பை விளைவிக்கிறது என்று எலிகூ 
நம்பினார்‌. 

மூன்றாவதாக, அவர்‌ தைரியமும்‌ உறுதிப்பாடும்‌ உள்ள மனீதராய்‌ 
இருந்தார்‌. அவர்‌ மனிதர்களைப்‌ பிரியப்படுத்துவதற்காகப்‌ பேசுவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ தேவனுக்காகப்‌ பேசுவதில்‌ மிகுந்த அக்கறை கொண்டிருந்தார்‌. 
அவர்‌ ஒரு செய்தியைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ மற்றும்‌ அதைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்வதற்கான அவசியத்தினால்‌ செலுத்தப்பட்டிருந்தார்‌: 


வார்த்தைகள்‌ எனக்குள்‌ நிறைந்திருக்கிறது; 

என்‌ உள்ளத்திலுள்ள ஆவி என்னை நெருக்கி ஏவுகிறது. 

இதோ, என்‌ உள்ளம்‌ அடைக்கப்பட்டிருந்து, 

புதுத்‌ துருத்திகளை முதலாய்ப்‌ பீறப்பண்ணுகிற புதுரசத்தைப்‌ 
போலிருக்கிறது. 

நான்‌ ஆறுதலடையும்படி பேசுவேன்‌; 

என்‌ உதடுகளைத்‌ திறந்து பிரதியுத்தரம்‌ சொல்லுவேன்‌. 

நான்‌ ஒருவனுடைய முகத்தைப்‌ பாராமலும்‌; 

ஒரு மனுஷனுக்கும்‌ இச்சகம்‌ பேசாமலும்‌ இருப்பேனாக (32:18-21). 





அவர்‌ உணர்வுகளைப்‌ புண்படுத்துவதற்காகக்‌ குறிப்பிட்ட இயல்புடன்‌ 
கட்டப்பட்டிருக்க விரும்பாது இருந்தார்‌. அவர்‌ எதார்த்தமாகவும்‌ 
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தெளிவாகவும்‌ பேசுவதற்கு அனுமதிக்கப்பட விரும்பினார்‌. அவர்‌ 
யோபுவினிடத்தில்‌, “என்‌ வார்த்தைகள்‌ என்‌ இருதயத்தின்‌ உண்மைக்கு 
ஓத்திருக்கும்‌; நான்‌ அறிந்ததை உன்‌ உதடுகள்‌ சுத்தமாய்‌ வசனிக்கும்‌” என்று 
கூறினார்‌ (33:3). 

எலிகூவின்‌ தன்முனைப்பு என்பதே அவரது மிகத்தெளிவான 
குடைப்படுத்தும்‌ பண்பாக இருந்தது. அவர்‌ தமது நிலைப்பாடு பற்றி மிகவும்‌ 
நிச்சயமாய்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌, “நீர்‌ என்‌ சொல்லைக்‌ கேளும்‌, மவுனமாயிரும்‌, 
நான்‌ உமக்கு ஞானத்தை உபகேசிப்பேன்‌” என்று கூறினார்‌ (33:33). 





எலிகூவின்‌ செய்தி என்ன? 

கூறப்பட்டிருந்த எல்லாவற்றையும்‌ கேட்ட எலிகூ, வார்த்தைகளினால்‌ 
வெடிக்கத்‌ தயாரானார்‌. அவர்‌, காற்றோட்ட வழியற்ற ஒரு திராட்சரசத்‌ 
துருத்திபோல்‌ இருந்தார்‌ என்ற நிலையில்‌ பேசுவதற்கு நிர்ப்பந்தத்தால்‌ 
நிறைந்திருந்தார்‌. அவர்‌ தம்மைத்‌ தாமே அடக்கி வைக்க இயலாத 
வராயிருந்தார்‌. 

எலிகூ (யோபுவின்‌) மூன்று நண்பர்களுடைய கூற்றுக்களில்‌ மகிழ்ச்சி 
யற்றவராயிருந்தார்‌ (32:3). அவர்களின்‌ விவாதங்கள்‌ இணக்கமற்றவையாய்‌ 
இருந்தன, ஆயினும்‌ அவர்கள்‌ யோபுவைக்‌ கண்டனம்‌ செய்திருந்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ கொண்டிருந்ததைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மையான வழக்கு ஒன்றை 
யோபு முன்வைத்திருந்தார்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ யோபுவுக்கு இன்னும்‌ சிறந்த 
வகையில்‌ பதில்‌ அளிக்கக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
எலிகூ நினைத்தார்‌. அவர்‌, வாயானது போஜனத்தை ருசிபார்க்றெதுபோல, 
செவியானது வார்த்தைகளைச்‌ சோதித்துப்பார்க்கும்‌ என்று கூறி, 
ஞானத்துடன்‌ இருப்பதாக அவர்கள்‌ உரிமைகூறியதை இடித்துரைத்தார்‌. 
அவர்களின்‌ வார்த்தைகளை ருசிபார்த்திருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌, நல்லது 





இன்னது என்பதை அவர்கள்‌ இன்னமும்‌ தங்களுக்குள்ளாக தீர்ப்புச்‌ 
செய்திருந்ததில்லை என்று முடிவு செய்தார்‌ (34:1-4). 

இன்னும்‌ மேலாக, எலிகூ யோபுவின்மேல்‌ கோபம்‌ அடைந்தார்‌ (32:2). 
யோபு தேவனை நியாயப்படுத்துவதற்குப்‌ பதிலாகத்‌ தம்மையே நியாயப்‌ 





படுத்தியதால்‌, எலிகூ கோபம்கொண்டார்‌. யார்‌, யாருக்கு முன்பாகப்‌ 
பரீட்சிக்கப்படுகின்றார்‌ என்பது பற்றி அவர்‌ யோபுவைத்‌ திருத்த 
விரும்பினார்‌. தேவனும்‌ அவரது நியாயத்தீர்ப்புக்களும்‌ மனிதருக்கு 
முன்பாகப்‌ பரீட்சிக்கப்படுவதில்லை. மனிதனும்‌ அவனது நியாயத்‌ 
தீர்ப்புக்களும்தான்‌ தேவனுக்கு முன்பாகப்‌ பரீட்சிக்கப்படுகின்றன 
(33:12-14). யோபு அறிவில்லாமல்‌ பேசினார்‌ என்று எலிகூ நம்பினார்‌ (34:34; 
35:16). அவர்‌, தேவனுடைய நியாயத்தை யோபு கேள்விகேட்டதை 
விரும்பாதிருந்தார்‌. அவர்‌ யோபுவின்‌ வார்த்தைகளை மறுகண்ணோட்ட 
மிட்டு, அவர்‌ தேவனைக்‌ குற்றஞ்சாட்டுவதில்‌ தவறானவராயிருந்தார்‌ என்று 
கூறினார்‌: 


நான்‌ காதாரக்‌ கேட்க நீர்‌ சொன்னதும்‌, 
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எனக்கு கேள்வியான உம்முடைய வார்த்தைகளின்‌ சத்தமும்‌ 
என்னவென்றால்‌: 


“நான்‌ மீறுதல்‌ இல்லாத சுத்தன்‌, 

நான்‌ குற்றமற்றவன்‌, என்னில்‌ அக்கிரமமில்லை. 

இதோ, என்னில்‌ அவர்‌ குற்றம்பிடிக்கப்‌ பார்க்கிறார்‌, 

என்னைத்‌ தமக்குச்‌ சத்துருவாக எண்ணிக்கொள்ளுகிறார்‌. 

அவர்‌ என்‌ கால்களை தொழுவிலே மாட்டி, 

என்‌ நடைகளையெல்லாம்‌ காவல்படுத்துகிறார்‌ என்று சொன்னீர்‌.” 
இதிலே நீர்‌ நீதியுள்ளவர்‌ அல்லவென்று 

உமக்குப்‌ பிரதியுத்தரமாகச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. 
மனுஷனைப்பார்க்கிலும்‌ தேவன்‌ பெரியவராயிருக்றொர்‌ (33:8-12). 


எலிகூ தேவனைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்துவதற்காகப்‌ பேசி, தேவனுக்‌ 
கென்று தற்காப்பு வாதம்‌ செய்தார்‌. முதலாவது, அவர்‌ “தேவன்‌ அநியாயஞ்‌ 
செய்யாமலும்‌, சர்வவல்லவர்‌ நீதியைப்‌ புரட்டாமலும்‌ இருக்கிறது 
மெய்யே” என்று கூறி, தேவனுடைய நறியாயத்திர்ப்புகளைதச்‌ தற்காத்தார்‌ 
(34:12). பிற்பாடு அவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


நான்‌ பேசிமுடியுமட்டும்‌ சற்றே பொறும்‌. 

இன்னும்‌ தேவன்பட சத்தில்‌ நான்‌ சொல்லவேண்டிய நியாயங்களை 
உமக்குச்‌ சொல்லிக்காண்பிப்பேன்‌. 

நான்‌ தூரத்திலிருந்து என்‌ ஞானத்தைக்‌ கொண்டுவந்து, 

என்னை உண்டாக்கினவருடைய நீதியை விளங்கப்பண்ணுவேன்‌ 
(36:2, 3). 


யோபு, தாம்‌ சரியானவர்‌ என்றும்‌ தமக்கு நேர்ந்த உபத்திரவங்கள்‌ 
அநீதியான தண்டனை என்றும்‌ அறிவித்திருந்தார்‌. தம்மை ஒரு 
விரோதியாகத்‌ தேவன்‌ எண்ணியிருந்தார்‌ என்று அவர்‌ தேவன்‌ மீது 
குற்றம்சாட்டியிருந்தார்‌. எலிகூ, “இதிலே நீர்‌ (யோபு) நீதியுள்ளவர்‌ 
அல்லவென்று உமக்குப்‌ பிரதியுத்தரமாகச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. மனு 
ஷனைப்பார்க்கிலும்‌ தேவன்‌ பெரியவராயிருக்கிறார்‌” (33:12). யோபு 
தேவனுக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்ததற்காக அவர்‌ (எலிகூ) அவரை (யோபுவை) 
கடிந்துகொண்டார்‌ (33:13). மனிதன்‌, தனது நீதியானது தேவனுடைய 
நீதியை விடப்‌ பெரியதாய்‌ இருக்கிறது என்று நினைக்கத்‌ துணியாதபடிக்குத்‌ 
தேவன்‌ மனிதகுலத்தைவிட மிகவும்‌ பெரியவராயிருக்கின்றார்‌ (35:2). யோபு 
இருந்ததைவிட யோபுவின்‌ பிரச்சனைகளுக்காக அதிகமாகத்‌ தேவன்மீது 
கான்‌ குற்றம்‌ சுமத்தப்பட வேண்டும்‌ என்று எலிகூ நினைக்கவில்லை. அவர்‌, 





கும்மை உண்டாக்கியவருக்கு நீதியையும்‌ ஞானத்தையும்‌ உரித்தாக்னொர்‌ 
(36:2, 3). 

எவரொருவரும்‌ தேவனைவிட அதிகமாக நியாயமுள்ளவராக 
இருப்பதில்லை (34:17). நியாயமும்‌ நீதியான நியாயத்தீர்ப்பும்‌ தேவனு 
டைய கரங்களில்‌ இருப்பதால்‌, மனிதன்‌ தேவன்மீது நம்பிக்கை 
கொண்டிருந்து அவர்மீது நியாயத்தீர்ப்பு அளிக்காது இருக்க வேண்டும்‌ 
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(35:14). இது மக்கள்‌ மத்தியில்‌ ஒரு பொதுவான தவறுதலாக உள்ளது. 
தேவன்‌ சிலவற்றைக்‌ கூறியுள்ளது அல்லது செய்துள்ளது ஏன்‌ என்று புரிந்து 
கொள்ளாதவர்கள்‌, அவர்‌ புரிந்து கொள்வதில்லை என்று முடிவெடுப்பதைத்‌ 
தேர்ந்து கொள்கின்றனர்‌. தேவனுடன்‌ இசைவான வாழ்வைக்‌ கொண்டி 
ராதவார்கள்‌, அவரது வசனங்கள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ மனிதர்களின்‌ 
தேவைகளுக்குப்‌ பொருத்தமற்றவைகளாய்‌ உள்ளன என்று நினைக்‌ 
கின்றனர்‌. மனிதன்‌, எது மிகச்சிறந்தது என்று தீர்மானிக்க இயலாத நிலையில்‌ 
இருக்கின்றான்‌ என்பதே உண்மையாக உள்ளது. மனிதர்களுக்கு மிகச்‌ 
சிறந்ததாகக்‌ காணப்படுவது அவர்களுக்கு மிகச்‌ சிறந்ததாக இருப்பதில்லை. 
அவர்கள்‌, சில காரியங்கள்‌ சிறந்தவையல்ல என்பதை தவறுசெய்து 
திருத்துதலின்‌ மூலமாகத்தான்‌ பின்பு கண்டறிறொர்கள்‌. தேவன்‌ ஏற்கனவே 
அறிந்துள்ளார்‌. அவர்‌ பரிசீலனை செய்து தவறு என்று கண்டறியும்‌ நிலை 
தேவைப்படுபவராக இருப்பதில்லை. 

நாம்‌ வாழ்கின்ற இந்த உலகத்தையும்‌ நம்மையும்‌ தேவன்‌ 
படைத்துள்ளார்‌. நமக்கு மிகச்சிறந்தது எது என்பதை அவர்‌ 
அறிகின்றார்‌.நாம்‌ அவரது அறிவில்‌ நம்பிக்கை கொண்டு அவரது 
நியாயத்தீர்ப்புகளை மதிக்க வேண்டும்‌. இயல்பாகவே நாம்‌ தேவனுடைய 
கிரியைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ புரிந்து கொள்ளுவது இல்லை. அவர்‌ 
அறிகின்றவற்றை நாம்‌ அறிவதில்லை. ஆகையால்‌, தவறு செய்கின்றார்‌ என்று 
தேவன்‌ மீது யாரால்‌ குற்றம்சாட்ட இயலும்‌? (36:23). 

இரண்டாவது, எலுகூ தேவனிடத்தில்‌ கேள்வி கேட்கப்படும்போது 
அவர்‌ மவுனமாயிருப்பதற்கு அவருக்குள்ள உரிமையைக்‌ குறித்துத்‌ தற்காப்பு 
வாதும்‌ செய்தார்‌. தேவன்‌ தாம்‌ செய்கின்ற யாவற்றுக்கும்‌ காரணம்‌ 





கொடுக்கக்‌ கடமைப்பட்டவர்‌ அல்ல என்ற அளவுக்கு அவர்‌ மனிதர்களை 





விட மிகவும்‌ பெரியவராக இருக்கின்றார்‌ (33:12-14). பல நூற்றாண்டுகளாக, 
வினோதமான ஆர்வம்‌ கொண்ட தனிநபர்கள்‌, நமது வாழ்விலும்‌ 
இயற்கையிலும்‌ சிலவிஷயங்களின்‌ நிலை ஏன்‌ அவைகள்‌ 
இருக்கிறவண்ணமாக உள்ளன என்று கேட்டிருக்கின்றனர்‌. நமது 
அண்டத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ எவ்வளவு அதிகமாக அறிகின்றோமோ, அவ்வளவு 
அதிகமாக “ஏன்‌” என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்கின்றோம்‌; ஆனால்‌ 
படைத்தவராயெ தேவன்‌ அறிகின்ற யாவற்றையும்‌ நம்மால்‌ ஒருபோதும்‌ 
புரிந்து கொள்ள இயலாது. தேவனைப்‌ போல நாமும்‌ அவ்வளவு அதிகம்‌ 
அறிந்திருந்தால்‌, அவர்‌ இனியும்‌ தேவனாக இருக்க மாட்டார்‌! தேவன்‌ 
அறிந்துள்ள அளவுக்குத்‌ தாங்களும்‌ அறிந்துள்ளதாக நினைக்கின்ற 
மக்களுக்கு அவர்‌ தேவனாக இருப்பது இல்லை; அவர்கள்‌ தேவனை 
பயபக்தியுடனும்‌ மிகுவணக்கத்துடனும்‌ அணுகுவதில்லை. மக்கள்‌ தேவன்‌ 
மீது தாங்கள்‌ சார்ந்திருக்க வேண்டியதை மறக்கும்‌ அளவுக்குச்‌ 
சுயமுக்கியத்துவத்தினால்‌ மாயையான தோற்றத்தைக்‌ கொண்டு 
வஞ்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ ஆகிவிட முடியும்‌. 

மூன்றாவதாக, எலிகூ நமது கீம்ப்படிதலை எடிர்பார்ப்பதுற்குத்‌ 
தேவன்கொண்டுள்ள உரிமையைத்‌ தற்காத்து வாகம்‌ செய்தார்‌. யோபு, 
“தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டியது ஏன்‌? அதில்‌ என்ன நன்மை காணப்‌ 
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படுகிறது?” என்று கேட்டார்‌ என்று எலிகூ நம்பினார்‌ (35:2, 3). சிலவேளை 
களில்‌ மக்கள்‌, தேவனை சேவிப்பது என்பது எந்த பலனையும்‌ தருவதில்லை 
என்று நினைக்கின்றனர்‌. யோபு குற்றம்‌ அறியாதவராயிருந்த போதிலும்‌, 
தாம்‌ பாவம்‌ செய்திருந்தால்‌ கூட அப்போதுள்ள நிலையைக்‌ காட்டிலும்‌ 
இப்போதுள்ள தமது நிலை மேன்மையானது அல்ல என்று நினைத்தார்‌. 
தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிவதால்‌ நாம்‌ அவருக்கு விசேஷித்த சலுகை எதையும்‌ 
செய்வதில்லை என்று யோபு புரிந்து கொள்ளும்படி செய்வதற்கு எலிகூ 
முயற்சித்தார்‌. தேவனுடைய மக்கள்‌ நீதியுள்ள வாழ்வை நடத்துகின்ற 
போது, அவர்‌ பிரியமாய்‌ இருக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ அந்த நீதியுள்ள 
வாழ்வினால்‌ அவர்‌ பயனடைவதுமில்லை அல்லது பாவத்தினால்‌ அவர்‌ 
தடைசெய்யப்படுவதுமில்லை (35:6-8). கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது ஆசீர்வாதங்‌ 
களை அளித்திருப்பினும்‌ கூட, பயன்களைப்‌ பெறுவதற்காக மட்டும்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனை சேவிப்பவர்களாய்‌ இருக்கக்‌ கூடாது. 

நான்காவதாக, எலிகூ தேவனுடைய மகத்துவத்தைப்‌ போற்றினார்‌. 
மனிதர்கள்‌ முழுமையாகப்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாத அளவுக்குத்‌ தேவன்‌ 
மகத்துவம்‌ வாய்ந்தவராக இருக்கின்றார்‌ (26:26). அவரது மகத்துவமானது 
இயற்கையில்‌ காட்சிப்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. அவர்‌ பூமியின்மீது திரளாக 
மழைபெய்விக்கும்படி மேகங்களை ஏற்படுத்துகின்றார்‌ (3627-32). தேவனு 
டைய மகத்துவமானது எலிகூ பயபக்தியுடன்‌ நடுங்கக்‌ காரணமாயிற்று 
(92:1முதல்‌). அவர்‌ இடியையும்‌ மின்னலையும்‌ தேவனுடைய குரலுடன்‌ 
ஒப்பிட்டார்‌. 

இயற்கையில்‌ தேவனுடைய கிரியைகள்‌ என்பவை நமது புரிந்து 
கொள்ளுதலுக்கு அப்பாற்பட்டதாக உள்ளது. அவர்‌ பனியை அனுப்‌ 





புகின்றார்‌, அது காட்டு மிருகங்களைக்‌ குளிருக்காக அவைகளின்‌ 
வசிப்பிடங்களுக்கு அனுப்புகிறது. பின்பு அவர்‌ தென்றல்‌ காற்றை அனுப்பி, 
கோடை காலத்தைத்‌ திரும்பக்‌ கொண்டுவருகின்றார்‌. அவர்‌ தமது 
சுவாசத்தினால்‌ உறைபனியை அனுப்புகின்றார்‌. புயல்களைக்‌ கொண்டு 
வரும்‌ மேகங்கள்‌, அவர்‌ அவற்றை எங்கு செலுத்த விரும்புகின்றாரோ அங்கு 
செல்கின்றன. தேவன்‌ முழுச்‌ சித்தரிப்பையும்‌ கண்ணோக்குகின்றார்‌. 
ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ அவர்‌ ஒரு நோக்கத்தைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. சிலவேளை 
களில்‌ நாட்டின்‌ நன்மைக்காகப்‌ புயல்கள்‌ வருகின்றன. பாம்புகள்‌, 
கொசுக்கள்‌ அல்லது வண்டினங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ சராசரி நபர்‌ அநேகமாகப்‌ 
பயன்‌ எதையும்‌ காண இயலாது, ஆனால்‌ அவைகள்‌ தேவனுடைய 
முழுச்சித்தரிப்பில்‌ ஒரு பங்கைப்‌ பெற்றுள்ளன. நாம்‌ வாழ்வில்‌ நமக்குச்‌ 
சொந்தமான சிறு வட்டத்தைப்பற்றி மட்டும்‌ அக்கறையுள்ளவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றோம்‌. சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌ தேவன்‌ தம்முடைய இயற்கையின்‌ 
விதிகளை நமக்காக மாத்திரம்‌ மாற்றவேண்டும்‌ என்றுகூட 
விரும்புகின்றோம்‌. நாம்‌ என்ன செய்யப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
விரும்புகன்றோமோ, அது நமது நண்பர்களும்‌ அயலகத்தவரும்‌ 
செய்யப்பட்டிருக்க விரும்புவதற்கு நேர்மாறாக இருக்கலாம்‌. சிலருக்கு 
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உதவிகரமாக இருக்கின்றவை மற்றவர்களுக்குத்‌ தடை கற்களாயிருக்கலாம்‌. 
ஒரு குடும்பத்தாரின்‌ சுற்றுலாப்‌ பயணத்தைக்‌ கெடுக்கிற மழையானது 
அவர்களின்‌ பகுதியில்‌ உள்ள பயிர்களைக்‌ காப்பாற்றலாம்‌. 
குட்பவெப்பத்தைக்‌ தேவன்‌ எவ்வாறு இயக்குகின்றார்‌ என்பதை நாம்‌ 
அறிவதில்லை. எலிகூ பின்வரும்‌ விவரிப்பைக்‌ கொடுத்தார்‌: 


தேவன்‌ தம்முடைய சத்தத்தை ஆச்சரியமானவிதமாய்க்‌ 
குமுறப்பண்ணுகிறார்‌, 

நாம்‌ கிரகிக்கக்கூடாத பெரியகாரியங்களை அவர்‌ செய்கிறார்‌. 

அவர்‌ உறைந்த மழையையும்‌, கல்மழையையும்‌, 

“தம்முடைய வல்லமையின்‌” பெருமழையையும்‌ பார்த்து: 
“பூமியின்மேல்‌ பெய்யுங்கள்‌,” என்று கட்டளையிடு௫றார்‌. 

தாம்‌ உண்டாக்கின சகல மனுஷரும்‌ தம்மை அறியும்படிக்கு, 

அவர்‌ சகல மனுஷருடைய கையையும்‌ முத்திரித்துப்‌ போடுறார்‌ ... 
ஒன்றில்‌ தண்டனையாகவும்‌, ஒன்றில்‌ தம்முடைய பூமிக்கு 
உபயோகமாகவும்‌, 


ஒன்றில்‌ கிருடையாகவும்‌, அவைகளை வரப்பண்ணுகிறார்‌ (37:5- 13). 


தேவன்‌ ஆகாயத்தை வார்க்கப்பட்ட கண்ணாடிபோல்‌ எவ்வளவாய்‌ 
விரித்துள்ளார்‌ என்று எலிகூ, இயற்கையின்‌ சமானத்தன்மை குறித்து 
ஆச்சரியப்பட்டார்‌ (37:15-18). 

வெறுங்கண்களினால்‌ சூரியனை நேரடியாகப்‌ பாதுகாப்புடன்‌ 
காண்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக, மனிதர்கள்‌ தேவனுடைய முழுமைத்‌ 
தன்மையைக்‌ காண இயலாது. அவர்‌ “பயங்கரமான மகத்துவத்தில்‌” 
வருகின்றார்‌ (37:22). எலிகூ, “சர்வவல்லவரை நாம்‌ கண்டு பிடிக்கக்கூடாது. 
அவர்‌ வல்லமையிலும்‌ நியாயத்திலும்‌ பெருத்தவர்‌. அவர்‌ மகாநீதுபரர்‌. அவர்‌ 
ஒடுக்கமாட்டார்‌” (37:23). 


முடிவுரை 

தேவன்‌ கட்டுப்படுத்துபவராக இருக்கின்றார்‌. பின்பு ஏன்‌ அவர்‌ 
வாழ்வின்‌ பரீட்சைகளைத்‌ தடை செய்வதில்லை? அவர்‌ ஏன்‌ அழிவையும்‌ 
வேதனையையும்‌ அனுமதிக்கின்றார்‌? பயங்கரச்‌ சூழ்நிலைகள்‌ என்பவை 
அன்புகூரும்‌ ஒரு பிதாவின்‌ இயல்புடன்‌ இசைந்துள்ளனவா? வாழ்வின்‌ 
சிரமங்கள்‌ என்ன நோக்கத்திற்காக வருகின்றன? 

சிலவேளைகளில்‌, பரீட்சைகள்‌ என்பவை திருத்தும்‌ போதனை என்ற 
வகையில்‌ வரலாம்‌. கேவனைப்போன்று போதிப்பவர்‌ எவருமில்லை (36:22). 
வேதனையில்‌ கற்கும்‌ பாடங்கள்‌ நீண்டநாட்களுக்கு நினைவில்‌ 
வைக்கப்படுகின்றன. சிரமப்படுதல்‌ என்பது சிந்தையை முக்கியமான 
விஷயங்களை நோக்கி திருப்புகிறது. வேதனையும்‌ சிரமமும்‌ மக்களில்‌ உள்ள 
சிறந்த தன்மைகளை வெளிக்கொண்டுவர முடியும்‌, அதே வேளையில்‌ 
வசதியும்‌ வளமும்‌ மக்களில்‌ உள்ள மிகமோசமான தன்மைகளை 
வெளிக்கொண்டுவர முடியும்‌. நாம்‌ வேதனையையும்‌ துக்கத்தையும்‌ அனு 
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பவிக்கும்படி தேவன்‌ நம்மை அனுமதிக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ நம்மைத்‌ 
துன்புறுதலில்‌ இருந்து விடுவிக்கவும்‌ செய்கின்றார்‌. அவர்‌ மீளக்கட்டுவித்துப்‌ 
புத்துணர்வூட்டுகின்றார்‌ (33:23-26). நாம்‌ சிட்சிக்கப்படும்போது, 
தேவனிடத்தில்‌ “நான்‌ தண்டிக்கப்பட்டேன்‌. நான்‌ இனிப்‌ பாவஞ்‌ 
செய்யமாட்டேன்‌. நான்‌ காணாத காரியத்தை நீர்‌ எனக்குப்‌ போதியும்‌, நான்‌ 
அநியாயம்‌ பண்ணினேனானாலும்‌, நான்‌ இனி அப்படிச்‌ செய்வதில்லை” 
என்று கூறுவது பொருத்தமானதாவே உள்ளது (34:31, 32; NIV). 
சிரமங்கள்‌ என்பவை தேவனுடைய இரக்கத்தின்‌ செயல்விளக்கங்‌ 
களாகவும்‌ இருக்கக்கூடும்‌. தேவனுடைய இரக்கமும்‌ கிருபையும்‌, சிக்கலான 
பாடக்கருத்துகளாக உள்ளன. மனிதகுலத்திற்குத்‌ தேவன்‌ தமது இரக்‌ 





கத்தைக்‌ காட்சிப்படுத்த அவர்‌ செய்கின்றவைகள்‌ அந்தவேளையில்‌ இரக்கம்‌ 
நிறைந்தவையாகக்‌ காணப்படுவதில்லை. சிலுவையில்‌ இயேசுவின்‌ மரணம்‌ 
என்பது இழந்துபோகப்பட்ட உலகிற்கு இரக்கத்தின்‌ செயலாக இருந்தது, 
ஆனால்‌ அது இயேசுவுக்கு அந்த வேளையில்‌ சகிப்பதற்குக்‌ கடினமானதாக 
இருந்தது. யோனா, தம்மைக்‌ தேவன்‌ நினிவே நகரின்‌ துன்மார்க்கமான 
மனிதர்களிடம்‌ அனுப்பியபோது, தம்மைத்‌ தேவன்‌ வருத்துவதாக 
நினைத்திருக்க வேண்டும்‌. யோனாவுக்கு நடைபெற்ற விஷயமானது, 
இரக்கம்‌ நிறைந்திருந்தது என்று அர்த்தப்படுத்தப்படவில்லை, ஆனால்‌ 
அவரது ஊழியம்‌ ஒரு முழு நாட்டிற்கும்‌ இரக்கத்தின்‌ செயலாக இருந்தது. 

வாழ்வின்‌ ஓரே ஒரு கடினமான சூழ்நிலையானது நமக்கு முடிவு 
வரலாற்றைக்‌ கூறாது. எந்த ஒரு தனி வரலாற்றுப்‌ பகுதியும்‌ நம்மைத்‌ 
தோல்வியடையச்‌ செய்யக்கூடாது. முடிவாக வருபவைகளைக்‌ தீர்மா 
னிப்பவை வாழ்வின்‌ எல்லாச்‌ சூழ்நிலைகளின்‌ தொகுப்பேயாகும்‌. விஷயம்‌ 
எப்படியிருப்பினும்‌, நாம்‌ ஒரு சிரமத்திற்கு அப்பால்‌ அதன்‌ பயன்களைக்‌ 
கண்ணோக்க வேண்டும்‌. அதில்‌ நாம்‌ ஒரு நன்மையையும்‌ காணவோ 
அல்லது அதற்கான காரணங்களைக்‌ காணவோ இயலாவிட்டால்‌, அது 
சூழ்நிலையைப்‌ பற்றிய நமது வரைமுறைக்குட்பட்ட, பூமிக்குரிய 
கண்ணோட்டத்தின்‌ காரணமாகவே இருக்கும்‌. முடிவு விளைவு என்பது 
அனுபவத்தின்‌ மதிப்பைத்‌ கர்மானிக்கிறது. 

யோபு அறிவின்றிப்‌ பேசினார்‌ என்று குற்றம்‌ சாட்டியபோது எலிகூ 
சரியாகவே கூறினார்‌. யோபு தாம்‌ பேசியது இன்னது என்று அறியவில்லை. 
அவர்‌ சர்வவல்லமையுள்ள தேவனின்‌ கிரியைகளைப்‌ புரிந்துகொள்ள 
விரும்பினார்‌. நாம்‌ பொறுமையாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌; நாம்‌ தேவன்மீது 
நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ கூறாமல்‌, முடிவு விளைவைக்‌ காத்திருந்து கண்ணோக்க 
வேண்டும்‌. 
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5 
தவன்‌ பசுகீன்ற்போது 


[8யாபு 58.1-42.6] 


கிரான்ட்‌ கான்யானை (மாபெரும்‌ வாய்க்காலை) நான்‌ முகன்‌ 
முதலாகக்‌ கண்டபோது, பிரமிப்பினால்‌ தாக்கப்பட்டேன்‌. கான்யானின்‌ 
விளிம்பில்‌ நின்றுகொண்டு, சூரியன்‌ மறைந்து கொண்டிருக்கையில்‌ நான்‌ 
“எத்துனை பெரியவர்‌ நீரென்று...” பாடுவதாகக்‌ கற்பனை செய்கேன்‌. நான்‌ 
கண்ட எல்லாவற்றைக்காட்டிலும்‌, அந்தக்‌ கான்யானில்‌ நான்‌ தேவனுடைய 
வல்லமையின்‌ பரந்த தன்மையை அதிகமாய்‌ உணர்ந்து அறிந்தேன்‌. 
உடனடியாக எனது வினோத ஆர்வம்‌ எழும்பிற்று. நான்‌ அதைப்‌ பற்றி 
இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ அறிய விரும்பினேன்‌. நான்‌ அதைப்‌ பற்றி 
ஆராய்ந்துபார்த்து, அதைப்‌ பற்றி வாசிக்க விரும்பினேன்‌. எனது 





பதில்செயலானது, அங்கு வந்த பல லட்சக்கணக்கான மற்றவர்களுடை 
யதைப்‌ போன்றதாகவே இருந்தது. புவியியல்‌ அறிஞர்கள்‌ அந்த மாபெரும்‌ 
கான்யான்‌ இன்னும்‌ இருத்தல்‌ குறித்த விளக்கத்தை ஆராய்வதில்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்நாளையே செலவிட்டுள்ளனர்‌, சிலர்‌ தங்கள்‌ உயிரையே இழந்தும்‌ 





போயினர்‌. சில உண்மைகள்‌ அறியப்பட்டுள்ளன, ஆனால்‌ பல பதில்கள்‌ 
இன்னமும்‌ ஒரு யூகத்தைவிடச்‌ சற்று அதிகமானவைகளாக மாத்திரமே 
உள்ளன. தேவனை விசுவாசிக்கின்றவர்கள்‌, “கிரான்ட்‌ கான்யானுக்குக்‌ 
காரணமானது எது?” என்று கேட்க வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை. அதற்குக்‌ 
காரணமானவர்‌ யார்‌ என்பதை அவர்கள்‌ அறிந்துள்ளனர்‌. தேவன்‌ அதை 
எவ்வாறு படைத்தார்‌ என்று நாம்‌ ஆராய்ந்து பார்க்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவரே 
அதற்குக்‌ காரணமானவர்‌ என்பதில்‌ நாம்‌ ஐயம்‌ கொள்ளக்கூடாது. 
ஆப்பிரிக்காவின்‌ ஜிம்பாவேயில்‌ உள்ள விக்டோரியா நீர்வீழ்ச்சியை 
நான்‌ முதன்‌ முதலாகக்‌ கண்ட போது, பல இலட்சக்கணக்கான லிட்டர்கள்‌ 
கொள்ளளவு கொண்ட வலிமைவாய்ந்த தண்ணீரானது 350 அடிகள்‌ 
உயரத்தில்‌ இருந்து வெகு வேகமாகப்‌ பாய்ந்து கீழே இருந்த “கொதிக்கும்‌ 
பானைக்குள்‌” விழுந்தது கண்டு அதேவிதமாகப்‌ பிரமிப்பு அடைந்தேன்‌. 
நாம்‌ யோபுவின்‌ புத்தகத்தின்‌ முடிவுப்பகுதிக்கு வரும்போது, நான்‌ 
அதேவிதமான பிரமிப்பின்‌ உணர்வைக்‌ கொண்டுள்ளேன்‌. கடைசி ஐந்து 
அதிகாரங்கள்‌, தேவனுடைய குரலொலி சுழற்காற்றில்‌ இருந்து எவ்வாறு 
யோபுவினிடத்தில்‌ பேசிற்று என்பது பற்றிக்‌ கூறுகிறது. யோபு தமக்குப்‌ 
பதில்‌ கூறும்படி தேவனுக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்திருந்தார்‌. அதற்குப்‌ 
பதிலாகத்‌ தேவன்‌ யோபுவைக்‌ கேள்விகேட்டார்‌. அவர்‌ யோபுவினிடத்தில்‌ 
எண்பதுக்கும்‌ அதிகமான கேள்விகளைக்‌ கேட்டார்‌, மற்றும்‌ அவைகளுக்குப்‌ 
பதில்கள்‌ யோபுவினிடம்‌ இருந்திருப்பினும்கூட அவற்றிற்குப்‌ பதில்‌ கூற 
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இயலாத அளவுக்குத்‌ தேவன்‌ அந்தக்‌ கேள்விகளை மிகவிரைவாகக்‌ 
கேட்டார்‌. 


யோபு குறுக்கு விசாரணை செய்யப்படுதல்‌ (38-41) 
யோபுவினிடத்தில்‌ தேவன்‌, “இப்பொழுதும்‌ புருஷனைப்போல்‌ 
இடைக்கட்டிக்கொள்‌. நான்‌ உன்னைக்‌ கேட்பேன்‌. நீ எனக்கு உத்தரவு 
சொல்லு” என்று கூறினார்‌ (98:3). அந்தக்‌ கேள்விகள்‌ நம்மைப்‌ பற்றி, 
உலகத்தில்‌ கவனித்து அறியப்படக்கூடிய, ஆயினும்‌ நமது புரிந்து கொள்ளு 
தலுக்கு அப்பாற்பட்ட தான கோட்பாடுகளை உள்ளடக்கியிருந்தன.இவை 
எல்லாவற்றிலும்‌ தேவன்‌ ஒரு முக்கியமான கருத்தை ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌: நம்மைப்‌ பற்றித்‌ தேவன்‌ இந்த உலகத்தில்‌ செய்யும்‌ 
இரியைகளைக்‌ குறித்து நாம்‌ முழுமையாகப்‌ புரிந்து கொள்ள இயலாது 
என்றால்‌, ஆவிக்குரிய வட்டாரத்தில்‌ தேவனுடைய கிரியைகளைக்‌ குறித்து 
புரிந்து கொள்வதை நாம்‌ எவ்வாறு முன்மொழிய முடியும்‌? தேவனுடைய 
எல்லாக்‌ கேள்விகளும்‌, “தேவனைக்‌ கேள்விகேட்க மனிதன்‌ யார்‌?” என்று 
கேட்பதையே நோக்கங்‌ கொண்டுள்ளன. 
“நான்‌ பூமியை அஸ்திபாரப்படுத்துகிறபோது நீ எங்கேயிருந்தாய்‌?” 
என்று தேவன்‌ யோபுவைக்‌ கேட்டார்‌ (38:4. பூமிக்குத்‌ திட்டமிட்டு அதை 





அஸ்திபாரப்படுத்தினவர்‌ யார்‌? அதன்‌ சுற்றுப்பாதையை நிர்ணயித்தவர்‌ 
யார்‌? அது தனது அச்சில்‌ சுழலுவதைத்‌ தொடங்கி வைத்தவர்‌ யார்‌? 
அண்டத்தின்‌ கடியாரச்‌ செயல்‌ முறையானது மதிநுட்பம்‌ வாய்ந்த ஒரு 
வடிவமைப்பைக்‌ காண்பிக்றெது. இந்த பூமியும்‌ நமது அண்டமும்‌, ஒரு 
அகராதி நூலானது அச்சகம்‌ ஒன்று வெடித்துச்‌ சிதறியதில்‌ இருந்து 
தற்செயலாக உண்டாகியிருக்கக்‌ கூடிய சாத்தியக்கூற்றிற்குச்‌ சற்று 
அதிகமான வகையில்‌ ஏற்பட்டதாகவே உள்ளது. மதிநுட்பம்‌ வாய்ந்த ஒரு 
வடிவமைப்பாளர்‌ மற்றும்‌ உண்டாக்குபவர்‌ அவசியமானவராக உள்ளார்‌. 

தேவன்‌ தாமே மேகங்களையும்‌ கடல்களையும்‌ உண்டாக்கினவர்‌ என்று 
யோபுவுக்கு அறிவித்தார்‌ (38:9). அவர்‌ இரவையும்‌ பகலையும்‌ உண்டாக்‌ 
கினார்‌. அவர்‌ சமுத்திரத்தின்‌ எல்லைகளை நிலைப்பெறச்செய்தார்‌. அவர்‌ 
சமுத்திரங்களின்‌ கண்ணீர்களுக்கு, “இம்மட்டும்‌ வா, மிஞ்சி வராதே. உன்‌ 
அலைகளின்‌ பெருமை இங்கே அடங்கக்கடவது” என்று கூறினார்‌ (38:11). 
அவர்‌ யோபுவினிடத்தில்‌, “நீ விடியற்காலத்துக்குக்‌ கட்டளை கொடுத்து, 
அருணோதயத்துக்கு அதின்‌ இடத்தைக்‌ காண்பித்ததுண்டோ?” (38:13); “நீ 
சமுத்திரத்தின்‌ அடித்தலங்கள்மட்டும்‌ புகுந்து, ஆழத்தின்‌ அடியில்‌ உலாவின 
துண்டோ?” (38:16) என்று கேட்டார்‌. 





தேவன்‌ மேலும்‌ யோபுவினிடத்தில்‌ கேள்விகளைக்‌ கேட்டார்‌. 
உண்மையில்‌ அவர்‌, “உறைந்த மழையின்‌ பண்டசாலைகளுக்குள்‌ நீ 
பிரவேசித்தாயோ? கல்மழையிருக்கிற பண்டசாலைகளைப்‌ பார்த்தாயோ?” 
(38:22); “உறைந்த தண்ணீர்‌ யாருடைய வயிற்றிலிருந்து புறப்படுகிறது?” 
(38:29, 30); “ஏராளமான கண்ணீர்‌ உன்மேல்‌ சொரியவேணும்‌ என்று உன்‌ 
சத்தத்தை மேகங்கள்பரியந்தம்‌ உயர்த்துவாயோ? நீ மின்னல்களை 
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அழைத்தனுப்பி, அவைகள்‌ புறப்பட்டுவந்து: இதோ, இங்கேயிருக்கிறோம்‌ 
என்று உனக்குச்‌ சொல்லும்படி செய்வாயோ?” (38:26, 34-38) என்றெல்லாம்‌ 
கேட்டார்‌. தேவன்‌ தமது கிரியைகளை யோபுவுக்கு விளக்கப்‌ 
படுத்துவதற்காக, அவரைக்‌ கடலின்‌ ஆழங்களில்‌ இருந்து எடுத்து 
வான்வெளி வீதிக்குக்‌ கூட்டிச்‌ சென்றார்‌. உலகப்பிரகாரமான இந்தப்‌ 
படைப்புகள்‌ எவ்வாறு வந்தன மற்றும்‌ எவ்வாறு தொடர்ந்து 
இயங்குகின்றன என்பதை யோபு புரிந்துகொள்ள இயலாதிருந்தால்‌, அவர்‌ 
தமக்கு என்ன நடந்திருந்தது என்பதை எவ்வாறு புரிந்துகொள்ள முடியும்‌? 
யோபுவுக்கு நடைபெற்றிருந்தது, ஆவிக்குரிய உலகத்தில்‌ தேவனுடைய 
கிரியைகளின்‌ ஒரு பாகமாக இருந்தது. 

இயல்பான உலகத்தில்‌ தேவனுடைய கிரியைகளை நாம்‌ விளக்கப்‌ 
படுத்தக்கூட முடியாதிருந்தால்‌, ஆவிக்குரிய வடிவமைப்புக்களை நாம்‌ 
எவ்வாறு புரிந்துகொள்ள முடியும்‌? தேவன்‌ சில செய்கைகளை எவ்வாறு 
அல்லது ஏன்‌ நடப்பிக்கின்றார்‌ என்பதை நாம்‌ அறிவதில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ 
இந்த உலகத்தையும்‌ நமது வாழ்வையும்‌ எவ்வாறு முறைப்படுத்த வேண்டும்‌ 
என்று அறிகின்றார்‌. இந்த அண்டத்தை இயக்கும்‌ பொறுப்பைத்‌ தேவன்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ இருப்பினார்‌ என்றால்‌, அதை எவ்வாறு இயக்குவது என்பதை 
அறிவதில்‌ நாம்‌ இழப்பையே அடைவோம்‌. ஒருவேளை தேவன்‌ தமது 
வல்லமையை ஒருபக்கமாக ஒதுக்கிவைத்துவிட்டு, இந்த அண்டத்தை 
நிறுத்திவைத்து, மனிதரிடத்தில்‌ “இதோ அது இங்குள்ளது. நீ அதை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு இப்போது முதல்‌ அதை நீயே இயக்கு” என்று கூறுகின்றார்‌ என்று 
வைத்துக்கொள்வோம்‌. அதை மீண்டும்‌ எவ்வாறு இயக்குவது என்பதற்கு 
இந்த முழு உலகத்திலும்‌ அறிவோ அல்லது புரிந்து கொள்ளுதலோ இராது. 

இந்த அண்டத்தை இயக்குவது எப்படி என்பதைத்‌ தேவன்‌ 
அறிந்திருக்கின்றார்‌ என்றால்‌, நமது ஆவிக்குரிய மற்றும்‌ நித்தியமான 
நன்மைக்காக நமது வாழ்வை எப்படி முறைப்படுத்துவது என்றும்‌ அவர்‌ 
அறிந்திருக்கின்றார்‌ என்பது நிச்சயமாக உள்ளது. அவர்‌ உங்கள்‌ வாழ்வைக்‌ 
கொண்டிருக்க அனுமதியுங்கள்‌. அதைக்கொண்டு என்ன செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று அவர்‌ அறிந்திருக்கின்றார்‌. அவர்‌ உங்கள்‌ வாழ்வைக்‌ கொண்டு நீங்கள்‌ 
புரிந்துகொள்ளாத சிலவற்றைச்‌ செய்கின்றார்‌, அது ஓன்று மாத்திரமே 
நீங்கள்‌ புரிந்து கொள்ளாத விஷயமாக இருப்பதில்லை. தேவனுடைய 
இரியைகளைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ என்பது நமக்கு அவசியமானதல்ல; 





தேவனுடைய கிரியைகளின்‌ மீது விசுவாசம்‌ கொண்டிருத்தல்‌ என்பதே 
நமக்கு அவசியமானதாக உள்ளது. 

அடுத்ததாக தேவன்‌, தமது வல்லமையையும்‌ அறிவையும்‌ வலியுறுத்து 
வதற்காக, யோபுவின்‌ கவனத்தை விலங்குகளின்‌ இராஜ்யத்திற்குக்‌ 
கொண்டுவந்தார்‌. வனவிலங்குகளின்‌ உள்ளுணர்வு, வலிமை, வனப்பு 
மற்றும்‌ உணவு ஆகியவற்றைக்‌ கொடுப்பது யார்‌? சிங்கத்திற்கு இரையை 
வேட்டையாடிக்‌ தருவதையோ அல்லது இளம்‌ சிங்கங்களின்‌ பசியை 
ஆற்றுவதையோ யாரால்‌ செய்ய முடியும்‌? காக்கைக்‌ குஞ்சுகளுக்கு உண 
வளிப்பது யார்‌? (38:39-41). மலைகளில்‌ உள்ள வரையாடுகள்‌ எப்போது 
குட்டிகளை ஈனுகின்றன? மான்கள்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட வயது வரையிலும்‌ 
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குங்கள்‌ பெற்றோர்களுடன்‌ இருந்துவிட்டு பின்பு மறுபடியும்‌ திரும்பி 
வராதபடி அவற்றை விட்டுப்‌ பிரிந்து செல்வது ஏன்‌? (39:1-4). காட்டுக்‌ 
கழுதையை உண்டாக்கி, அவற்றைத்‌ தன்னிச்சையாகத்‌ திரியவிட்ட து யார்‌? 
காண்டாமிருகத்தை உழுவதற்குப்‌ பழக்கப்படுத்த முடியாதது ஏன்‌? 
(39:5-12). தேவனுடைய கேள்விகளால்‌ எதிர்கொள்ளப்பட்ட யோபு, 
மனிதன்‌ புரிந்துகொள்ளக்‌ கூடியது எவ்வளவு கொஞ்சமாக உள்ளது என்று 
காணத்தொடங்கினார்‌. 

பின்பு தேவன்‌ தமது கவனத்தைத்‌ தீக்குருவிகளின்‌ பக்கமாகத்‌ 
திருப்பினார்‌ (39:13-18). மனிதர்கள்‌ அல்லது காட்டு விலங்குகள்‌ மிதித்து 
நசுக்கிவிடும்படி யாகத்‌ தீக்குருவிகள்‌ தனது முட்டைகளை மணலில்‌ மதியீன 





மாக இட்டுவைப்பது ஏன்‌? அது தனது குஞ்சுகள்‌ தன்னுடையகல்லாத 
வைகள்‌ போல்‌ அவற்றைக்‌ கவனியாது விடுவது ஏன்‌? அந்தப்‌ பறவைக்குத்‌ 
தேவன்‌ ஞானத்தைக்‌ கொடாமல்‌ விலக்கிவைத்தார்‌, ஆயினும்‌ அவர்‌ அதன்‌ 
தேவைகளை அளித்தார்‌. அது விரைவுமிக்க குதிரையைவிட வேகமாக 
ஓடக்கூடிய வரத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது. 

குதிரையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினால்‌, அதற்குப்‌ பலத்தையும்‌ யுத்தத்திற்கான 
உள்ளுணர்வையும்‌ கொடுத்தது யார்‌? (39:19-25). இராஜாளி தனது 
செட்டையை விரிப்பதும்‌, கழுகு தனது கூட்டை ஏற்படுத்துவதற்காக 
மலைகளின்மீது உயரப்‌ பறப்பதும்‌ ஏன்‌? இந்தப்‌ பறவைகள்‌ அவ்வளவு 
தூரத்தில்‌ இருந்து தங்கள்‌ இரையைக்‌ காணக்கூடும்படிக்கு மிகவும்‌ 
கூர்மையான கண்களைக்‌ கொடுத்தது யார்‌? இறந்த உடல்கள்‌ எங்கிருந்‌ 
தாலும்‌ இந்தக்‌ கழுகுகள்‌ தங்கள்‌ உள்ளுணர்வால்‌ அதை உணர்வது எப்படி? 
(99:26-30). நாம்‌ உணர்ந்தரிய இயலாத உள்ளுணர்வுகளைத்‌ தேவன்‌ தமது 
படைப்புகளுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. 

கேள்விகேட்டல்‌ தொடர்ந்தபோது, தேவன்‌ யோபுவினிடம்‌, பிகெ 
மோத்‌ (இது அநேகமாக ஒரு நீர்யானையாக, காண்டாமிருகமாக அல்லது 
யானையைப்‌ போன்ற உயிரினமாக இருக்கலாம்‌) என்ற மிருகத்தைப்‌ பற்றி 
ஆழ்ந்து சந்திக்கும்படி கூறினார்‌. அது ஒரு எருதைப்‌ போலப்‌ புல்லைத்‌ 
தின்றெது, ஆனால்‌ மாபெரும்‌ பலம்‌ கொண்டுள்ளது. அதன்‌ எலும்புகள்‌ 
இரும்புக்கம்பிகளைப்‌ போல்‌ உள்ளது (இது தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ “அதின்‌ 
எலும்புகள்‌ கெட்டியான வெண்கலத்தைப்‌ போலவும்‌, அதின்‌ அஸ்திகள்‌ 
இரும்புக்‌ கம்பிகளைப்போலவும்‌ இருக்கிறது” என்றுள்ளது | யோபு 40:18}). 
இது தேவன்‌ படைத்த எல்லா மிருகங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ உக்கிரம்‌ 
வாய்ந்ததாக உள்ளது. அது நீரோடையில்‌ உள்ள தாமரைச்‌ செடிகள்‌ மற்றும்‌ 
வில்லோ மரங்களின்‌ நிழல்களின்‌ &ழ்‌ படுத்துக்‌ கொள்கிறது (இது தமிழ்‌ 
வேதாகமத்தில்‌, “அது நிழலுள்ள செடிகளின்‌ கீழும்‌, நாணலின்‌ மறைவிலும்‌, 
உளையிலும்‌ படுத்துக்கொள்ளும்‌” என்றுள்ளது {யோபு 40:21). இது ஒரு 
நதியின்‌ நீரையை குடித்துவிடும்‌ அளவுக்கு மிகவும்‌ பெரியதாக உள்ளது. 
இதன்‌ மூக்கில்‌ ஒரு வளையத்தை இட்டு இதை நடத்திச்‌ செல்ல ஒருவராலும்‌ 
முடியாது. இப்படிப்பட்ட ஒரு மிருகத்தைச்‌ சர்வவல்லமை நிறைந்த 
ஒருவரைத்‌ தவிர வேறு யாரால்‌ உண்டாக்க முடியும்‌? (40:15-24). 
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லிவியாதானைப்‌ பற்றி (இது முதலைபோன்ற ஒரு உயிரினமாகும்‌, 
ஒருவேளை இது இல்லாது ஒழிந்துபோன மிருகமாக இருக்கலாம்‌) ஆழ்ந்து 
சிந்திக்கும்படியும்‌ யோபுவுக்குக்‌ கூறப்பட்டது. அதிகாரம்‌ 41ல்‌ மிக 
உக்கிரமான இந்த நீர்வாழ்‌ மிருகத்தைப்‌ பற்றி விவரிப்புத்‌ தரப்பட்டுள்ளது. 
மற்ற மிருகங்களுக்குக்‌ குறிப்பிடப்பட்டது போன்ற அதே கருத்துக்கள்‌ 
வலிமை வாய்ந்த இந்த மிருகத்தை விவரிப்பதற்கும்‌ தரப்பட்டுள்ளது. இந்த 
உயிரினங்களின்‌ மிருகபலமானது மனிதரின்‌ கற்பனைக்கு மிகவும்‌ 
திகிலாட்டக்‌ கூடியதாக உள்ளது. இவற்றைப்‌ படைத்தவர்‌ சகல 
வல்லமைக்கும்‌ ஆதார மூலமாக இருக்கின்றார்‌. இந்த படைப்புயிரின்‌ 
வலிமை என்பது நமது புரிந்து கொள்ளுதலுக்கு அப்பாற்பட்டதாக 
இருக்கிறதென்றால்‌ இதைப்‌ படைத்தவரின்‌ வல்லமையை நிச்சயமாகவே 
நாம்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாது. 

தேவன்‌ யோபுவினிடத்தில்‌, “மரணவாசல்கள்‌ உனக்குத்‌ இறந்த 
துண்டோ?” என்று கேட்டார்‌ (38:17). உயிருடன்‌ இருப்பவர்களில்‌, மரண 





நிழலின்‌ வாசல்களைக்‌ கண்டுள்ளது யார்‌? மரணம்‌ என்றால்‌ என்ன 
என்பதை நாம்‌ யாக்கோபு 2:26ல்‌ வாசிக்க முடியும்‌: “... ஆவியில்லாத சரீரம்‌ 
செத்தாயிருக்றெது ...” தேவன்‌ மாத்திரமே உயிரின்‌ ஆவியைக்‌ கொடுக்கக்‌ 
கூடியவராக இருக்கின்றார்‌ (பிர. 12:7). உயிரைக்‌ கொடுக்கின்ற அந்த 
ஆவியானது, மரணத்தின்போது தன்னைக்‌ கொடுத்த தேவனிடத்திற்குச்‌ 
செல்லுகிறது. நாம்‌ இந்த உண்மைகள்‌ யாவற்றையும்‌ அறிகின்றோம்‌, 
ஆனால்‌ இவற்றை அறிதல்‌ என்பதும்‌ புரிந்துகொள்ளுதல்‌ என்பதும்‌ இரு 
வேறுபட்ட விஷயங்களாக உள்ளன! 

அவர்‌ யோபுவினிடம்‌, “அந்தக்‌ காரணங்களில்‌ ஞானத்தை வைத்தவர்‌ 
யார்‌?” என்று கேட்டார்‌ (38:36). உள்ளத்தில்‌ புத்தியைக்‌ கொடுத்தது யார்‌? 
மனிதரின்‌ சந்தையையும்‌ இருதயத்தையும்‌ யாரால்‌ புரிந்துகொள்ள 
முடியும்‌? மனிதனின்‌ இருதயத்தையும்‌, சந்தையையும்‌, நோக்கங்களையும்‌ 
நாம்‌ புரிந்துகொள்ள முடியாது என்றால்‌, தேவனுடையகை நாம்‌ புரிந்து 
கொள்ளுதல்‌ என்பதை எப்படி எதிர்பார்க்க முடியும்‌? தேவனை நியாயந்‌ 
தீர்ப்பதை யோபு தமக்குத்‌ தாமே எடுத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. தேவன்‌, “நீ 
என்‌ நியாயத்தை அவமாக்குவாயோ? நீ உன்னை நீதிமானாக்கிக்‌ 
கொள்ளும்படிக்கு என்மேல்‌ குற்றஞ்சுமத்துவாயோ?”” என்று பதில்‌ 
அளித்தார்‌ (40:8). 

தேவன்‌, “யோபுவே, இந்த விஷயங்களில்‌ எதைப்‌ பற்றியாவது நீ அறிந்‌ 
இருக்கின்றாயா? அவ்வாறு நீ அறிந்திருந்தால்‌ அது, இந்த விஷயங்கள்‌ நடை 
பெறுவதற்கு முன்னரே நீ ஏற்கனவே பிறந்திருந்தாய்‌ என்பதனாலா? 
அல்லது பூமியில்‌ நீ ஒரு நீண்ட வாழ்வைப்‌ பெற்றதில்‌ இருந்து இந்த விஷயங்‌ 
களை அறிந்திருக்கின்றாயா?” என்று கேட்டார்‌ (38:21). 





யோபு இணக்கமாக்கப்பட்டார்‌ (42:1-6) 
தேவன்‌ பேசியபோது அவர்‌ யோபுவின்‌ கவனத்தைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌. 
யோபு கவனித்துக்‌ கேட்டார்‌. தேவன்‌ பேசுகின்றபோது அவர்‌ பேசுகின்ற 
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தைக்‌ கவனிக்கும்‌ மனிதர்கள்‌ அவருக்குத்‌ தேவை. சர்வவல்லவருடன்‌ 
வாதிடுதல்‌ என்பது முரட்டுத்தனத்தின்‌ உச்சமாக உள்ளது. 

யோபு தாழ்மையானார்‌. இருமுறை மாத்திரமே பதில்கூற அவர்‌ 
முயற்சி செய்தார்‌. அவர்‌ பின்வருமாறு மாத்திரம்‌ கூறுமளவுக்கு மிகவும்‌ 
தாழ்மையானார்‌: “இதோ, நான்‌ நீசன்‌. நான்‌ உமக்கு என்ன மறுஉத்தரவு 
சொல்லுவேன்‌. என்‌ கையினால்‌ என்‌ வாயைப்‌ பொத்திக்கொள்ளுகிறேன்‌. 
நான்‌ இரண்டொருதரம்‌ பேசினேன்‌. இனி நான்‌ பிரதியுத்தரம்‌ 
கொடாமலும்‌ பேசாமலும்‌ இருப்பேன்‌” (40:4, 5). பிற்பாடு அவர்‌, “தேவரீர்‌ 
சகலத்தையும்‌ செய்ய வல்லவர்‌. நீர்‌ செய்ய நினைத்தது தடைபடாது 
என்பதை அறிந்திருக்கிறேன்‌” என்று கூறினார்‌ (42:2). 

யோபு ஓளியூட்டப்பட்டார்‌. அவர்‌ தமது அறியாமையில்‌ 
பேசியிருந்ததை உணர்ந்தறிந்தார்‌. அவர்‌, “நான்‌ எனக்குத்‌ தெரியாதகையும்‌, 
என்‌ புத்திக்கு எட்டாததையும்‌, நான்‌ அறியாததையும்‌ அலப்பினேன்‌ 
என்கிறேன்‌” (42:3); “என்‌ காதினால்‌ உம்மைக்குறித்துக்‌ கேள்விப்பட்டேன்‌. 
இப்பொழுதோ என்‌ கண்‌ உம்மைக்‌ காண்டுறது” (42:5) என்று கூறினார்‌. 

யோபு தம்மையே பார்த்துக்‌ கொண்டார்‌. ஏசாயா 6:5ல்‌ ஏசாயாவைப்‌ 








போல்‌, யோபு தேவனைப்‌ பார்த்தபோது தம்மையே பார்த்துக்‌ கொண்டார்‌. 
அவர்‌, “இதோ, நான்‌ நீசன்‌” என்றும்‌ (40:4), “ஆகையால்‌ நான்‌ என்னை அரு 
வருத்து, தூளிலும்‌ சாம்பலிலும்‌ இருந்து மனஸ்தாபப்படுகிறேன்‌” (42:6) 
என்றும்‌ கூறினார்‌. தேவனுடைய நோக்கங்கள்‌ நிறைவேற்றப்பட்டிருந்தன. 


முடிவுரை 
யோபு ஏற்கனவே ஒரு நல்ல மனிதராக இருந்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ எந்த 
ஒரு மனிதரும்‌ தாம்‌ இன்னும்‌ மேன்மையானவர்‌ ஆகக்கூடாத அளவுக்கு 
நல்லவராக இருப்பதில்லை. யோபுவைப்‌ புடமிடுவதற்கான சோதனை 
யானது அவரை ஒரு மேன்மையான மனிதராக்கிற்று. அவரது எண்ணப்‌ 
போக்கு ஒரு மாபெரும்‌ மாற்றத்தைப்‌ பெற்றுக்கொண்டிருந்தது. யோபு 
நல்லவர்‌ என்று ஊர்ஜிதம்‌ பண்ணப்பட்டார்‌. 
தேவன்‌, யோபுவின்‌ மூன்று நண்பர்களிடத்தில்‌ பிரியமாய்‌ இருக்க 
வில்லை, ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌ அவரை (தேவனை) மிகச்சரியான வகையில்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்தவில்லை (42:7). அவர்களின்‌ பாவங்களுக்காக 
அவர்கள்‌ நிவாரணப்பலிகளைச்‌ செலுத்தும்படியும்‌ அவர்களுக்காக யோபு 
ஜெபிக்கும்படியும்‌ அவர்‌(தேவன்‌) அவர்களிடத்தில்‌ கூறினார்‌ (42:8). 
அவர்கள்‌, தேவன்‌ தங்களுக்குக்‌ கூறியபடியே செய்தனர்‌; பின்பு நாம்‌, 
“... அப்பொழுது கர்த்தர்‌ யோபின்‌ முகத்தைப்‌ பார்த்தார்‌” என்று வாசிக்‌ 
கின்றோம்‌ (42:9). 
யோபுவினிடத்தில்‌ தேவன்‌ பேசியதைத்‌ தீவிரமாக ஆழ்ந்து சிந்திக்கும்‌ 
எவரும்‌, தேவனுடைய வல்லமை பற்றிய ஆதாரங்களினால்‌ மனம்‌ 
ஈர்க்கப்படுவார்‌. இது ஆயிரக்கணக்கான ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
எழுதப்பட்டிருப்பினும்‌, தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதற்கு இன்றளவும்‌ 
செயல்விளைவுள்ள ஒரு ஆய்வுநூலாக உள்ளது. தேவன்‌ இன்றைய 
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நாட்களிலும்‌ இன்னமும்‌ இயற்கையின்‌ மூலமாகப்‌ பேசுகின்றார்‌. அவரது 
சிருஷ்டிக்கும்‌ வல்லமை மற்றும்‌ பலம்‌ ஆகியவற்றிற்கு நாம்‌ எல்லா 
இடங்களிலும்‌ ஆதாரத்தைக்‌ காணுகின்றோம்‌. மாறிவருகிற பருவங்கள்‌, 
மலருகிற மலர்கள்‌, மற்றும்‌ விலங்குகளும்‌ பூச்சிகளும்‌ கூட வடிவமைப்பு 
மற்றும்‌ திட்டமிடுதல்‌ ஆகியவற்றிற்கு ஆதாரத்தைக்‌ காண்பிக்கிறது. இந்த 
வடிவமைப்பின்‌ ஆதாரம்‌ யோபுவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்து இன்றளவும்‌ ஒரே 
சீராக இருக்கிறது என்பதை நாம்‌ உணர்ந்து அறிகின்றபோது அது இன்னமும்‌ 
அதிகமாக நம்பக்கூடியதாக உள்ளது. தேவனுடைய வல்லமையை அவர்‌ 
(யோபு) நம்பி இணங்கச்‌ செய்த அதே ஆகாரமானது இன்னமும்‌ 
இங்குள்ளது. 
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6 


“எல்லாருடைய நலனும்‌ 
நன்றாகவே முடிக்றுது” 


[Burr] 42:12-17) 


யோபு புத்தகத்தின்‌ கடைசி ஆறு வசனங்கள்‌ ஒரு மாபெரும்‌ 





நாடகத்திற்கு ஒரு மாபெரும்‌ உச்சக்‌ காட்சியை அளிக்கின்றன. 42:12ஐப்‌ 
புரிந்துகொள்வதற்கு யோபுவின்‌ புத்தகம்‌ முழுவதையும்‌ படிப்பது 
குகுதியானதாக உள்ளது: “கர்த்தர்‌ யோபின்‌ முன்னிலைமையைப்‌ பார்க்‌ 
கிலும்‌ அவன்‌ பின்னிலைமையை அசீர்வதித்தார்‌ ...?” இதை அறிந்து 
கொள்ளுங்கள்‌: கர்த்தர்‌ ஆசீர்வதிக்னெறார்‌! எதிர்ப்பான சூழ்நிலையிலும்‌ 
கூடக்‌ கர்த்தர்‌ ஆசீர்வதிக்கின்றார்‌. மதிப்பு மிக்க பாடங்களைக்‌ கற்றறிந்த 
அல்லது மேன்மையான மக்களாக ஆகியிருந்த நிலையில்‌ நாம்‌ நமது 
கடினமான வேளைகளின்‌ முடிவுக்கு வருகின்றபோது கர்த்தர்‌ நம்மை 
ஆசீர்வதித்திருக்கின்றார்‌. முடிவில்‌ நாம்‌ பெலப்படுத்தப்பட்டால்‌, அது 
நல்லதாகவே உள்ளது. சாலொமோன்‌, “ஒரு காரியத்தின்‌ துவக்கத்தைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அதின்‌ முடிவு நல்லது ...” என்று கூறினார்‌ (பிர. 7:8). 
யோபுவுக்கு நேர்ந்த சோதனைகள்‌ ஒரு மகிழ்ச்சியான முடிவைக்‌ 





கொண்டிருந்தன. அவர்‌ தேவனுடைய பயங்கரத்திற்குரிய வல்லமையை 
அறிந்து கொண்டது மட்டுமின்றி, தேவனுடைய மட்டில்லாத இரக்கக்‌ 
தையும்‌ அனுபவித்தார்‌: 


யோபு தன்‌ சிநேகிதருக்காக வேண்டுதல்‌ செய்தபோது, கர்த்தர்‌ 
அவன்‌ சிறையிருப்பை மாற்றினார்‌. யோபுக்கு முன்‌ இருந்த 
எல்லாவற்றைப்பார்க்கிலும்‌ இரண்டத்தனையாய்க்‌ கர்த்தர்‌ அவனுக்‌ 
குத்‌ தந்தருளினார்‌. அப்பொழுது அவனுடைய எல்லாச்‌ சகோதரரும்‌ 
சகோதரிகளும்‌, முன்‌ அவனுக்கு அறிமுகமான அனைவரும்‌ அவனி 
டத்தில்‌ வந்து, அவன்‌ வீட்டிலே அவனோடே போஜனம்‌ பண்ணி, 
கர்த்தர்‌ அவன்மேல்‌ வரப்பண்ணின சகல கீங்கினிமித்தம்‌ அவனுக்காக 
அங்கலாய்த்து, அவனுக்கு ஆறுதல்‌ சொல்லி, அவரவர்‌ ஒவ்வொரு 
தங்கக்‌ காசையும்‌, அவரவர்‌ ஓவ்வொரு பொன்‌ ஆபரணத்தையும்‌ 
அவனுக்குக்‌ கொடுத்தார்கள்‌. கர்த்தர்‌ யோபின்‌ முன்னிலைமையைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அவன்‌ பின்னிலைமையை ஆசீர்வதித்தார்‌. 
பதினாலாயிரம்‌ ஆடுகளும்‌, ஆறாயிரம்‌ ஒட்டகங்களும்‌, ஆயிரம்‌ 
ஏர்களும்‌, ஆயிரம்‌ கழுதைகளும்‌ அவனுக்கு உண்டாயின. ஏழு 
குமாரரும்‌, மூன்று குமாரத்திகளும்‌ அவனுக்குப்‌ பிறந்தார்கள்‌. மூத்த 
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மகளுக்கு எமீமாள்‌ என்றும்‌, இரண்டாம்‌ மகளுக்கு கெத்சீயாள்‌ 
என்றும்‌, மூன்றாம்‌ மகளுக்குக்‌ கேரேனாப்புக்‌ என்றும்‌ பேரிட்டான்‌. 
தேசத்தில்‌ எங்கும்‌ யோபின்‌ குமாரத்திகளைப்போல்‌ செளந்தரியமான 
பெண்கள்‌ காணப்படவில்லை. அவர்கள்‌ தகப்பன்‌ அவர்கள்‌ 
சகோதரரின்‌ நடுவிலே அவர்களுக்குச்‌ சுதந்தரம்‌ கொடுத்தான்‌. 
இதற்குப்பின்‌ யோபு நூற்றுநாற்பது வருஷம்‌ உயிரோடிருந்து, நாலு 
குலைமுறையாகத்‌ தன்‌ பிள்ளைகளையும்‌ தன்‌ பிள்ளைகளுடைய 
பிள்ளைகளையும்‌ கண்டான்‌. யோபு நெடுநாளிருந்து, பூரண 
வயதுள்ளவனாய்‌ மரித்தான்‌ (42:10-17). 


தேவன்‌ யோபுவுக்கு நேர்ந்த சோதனைகளை ஒரு முடிவுக்குக்‌ கொண்டு 
வந்து, அவர்‌ இழந்திருந்த யாவற்றையும்‌ அவருக்கு இரண்டத்தனையாகக்‌ 
கொடுத்தார்‌. யோபு (குமது துன்பத்தில்‌ இருந்து) மீட்கப்பட்ட போது, 
அவரது சகோதரர்களும்‌ சகோதரிகளும்‌ அவருடைய தோழர்களும்‌ 
அவருடன்‌ உணவு உண்டு அவருக்குப்‌ பரிசுகளைக்‌ கொண்டுவந்தனர்‌. 





குடும்பத்தார்‌ மற்றும்‌ நண்பர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ உதவியுடனும்‌ தேவனுடைய 





ஆசீர்வாதங்களுடனும்‌, யோபு வாழ்வை மீண்டும்‌ புதிதாகத்‌ தொடங்‌ 
கினார்‌. அவருடைய ஆட்டு மந்தைகளும்‌ மாட்டு மந்தைகளும்‌ (மற்ற மிருக 
ஜீவன்களும்‌) அவரிடத்தில்‌ இருந்து எடுக்கப்பட்டபோது இருந்ததைக்‌ 
காட்டிலும்‌ இரண்டு மடங்காயின. அவருக்கு மேலும்‌ ஏழு மகன்களும்‌ 
மூன்று மகள்களும்‌ பிறந்தனர்‌ - அந்தப்‌ பெண்கள்‌ தேசத்தில்‌ மிகுந்த 
அழகுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. யோபு தமக்கு நேர்ந்த சோதனைகளுக்குப்‌ 
பின்பு 140 ஆண்டுகள்‌ உயிருடன்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ தமது பேரக்குழந்தை 
களையும்‌, கொள்ளுப்‌ பேரக்குழந்தைகளையும்‌ காணுமளவு உயிர்வாழ்ந்து 
முதிர்வயதில்‌ மரித்தார்‌. 

யோபுவின்‌ போராட்டம்‌ மற்றும்‌ நிறைவில்‌ அவர்‌ பெற்ற வெற்றி ஆக 
யவை நமது சொந்தப்‌ பிரச்சனைகளைப்‌ தாக்குப்பிடிப்பதற்கு நமக்கு 
உதவும்படியான சில சூசகமான குறிப்புகளைக்‌ கொண்டுள்ளன. போராட்‌ 
டங்களைத்‌ தாக்குப்பிடிப்பதற்கு நாம்‌ யோபுவின்‌ புத்தகத்தை மறு 
கண்ணோட்டமிட்டு அதன்‌ பாடங்களை ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌. 


போராட்ட வேளைகளில்‌ என்ன செய்யக்கூடாது 

முதலாவதாக, விட்டுக்கொடுத்து விடாதீர்கள்‌. யோபு தாம்‌ பிறந்த 
நாளை சபித்தார்‌. அவர்‌, “நான்‌ கர்ப்பத்தில்‌ தானே அழியாமலும்‌, 
கர்ப்பத்திலிருந்து புறப்படுகிறபோதே சாகாமலும்‌ போனதென்ன?” என்று 
கூறினார்‌ (3:11). எதிர்பாராத வகையில்‌ வாழ்வு நம்மைக்‌ கவிழ்க்கையில்‌ 
இதுவே நாம்‌ கொண்டிருக்கும்‌ உணர்வாக உள்ளது. யோபுவின்‌ 
பொறுமையைப்‌ பற்றி யாக்கோபு எடுத்துரைத்தார்‌: “... யோபின்‌ 
பொறுமையைக்குறித்துக்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌ ...” (யாக்‌. 5:11). அவர்‌ 
தேவனிடம்‌ முறுமுறுத்து அவரைக்‌ கேள்விகேட்டாலும்‌, அவர்‌ தேவனை 
ஒருக்காலும்‌ துறந்துவிடாதிருந்தார்‌. 
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பவுல்‌ தமக்கு நேர்ந்த சிரமங்களை எதிர்கொண்ட அவரது 
எண்ணப்போக்கைக்‌ கவனியுங்கள்‌: “நாங்கள்‌ எப்பக்கத்திலும்‌ நெருக்கப்‌ 
பட்டும்‌ ஒடுங்கிப்போகிறதில்லை; கலக்கமடைந்தும்‌ மனமுறிவடை 
கிறதில்லை; துன்பப்படுத்தப்பட்டும்‌ கைவிடப்படுறெதில்லை; கீழே 
குள்ளப்பட்டும்‌ மடிந்து போகிறதில்லை” (2 கொரி. 4:8, 9). அவர்‌ 
எங்கெல்லாம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பினாரோ 
அங்கெல்லாம்‌ இருக்கவும்‌, அவர்‌ எவற்றையெல்லாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று தேவன்‌ விரும்பினாரோ அவற்றையெல்லாம்‌ செய்யவும்‌ தயாராக 
இருந்தார்‌. பிலிப்பியில்‌ இருந்த சகோதரர்களுக்கு அவர்‌, இந்த பூமியில்‌ தாம்‌ 
இந்த பூமியில்‌ வாழ்ந்து கர்த்தருடைய ஊழியத்தைச்‌ செய்வதா அல்லது 
அவருடன்‌ இருப்பதற்காகப்‌ பரலோகத்திற்குச்‌ செல்வதா என்று முடிவு 
செய்வது கடினமாக இருந்ததாகக்‌ கூறினார்‌ (பிலி. 1:21-24). அந்த முடிவு 
அவர்தாமாகவே மேற்கொள்ளப்பட வேண்டியதாய்‌ இருக்கவில்லை; அவர்‌ 
தமது வாழ்வுக்குத்‌ தேவனுடைய தீர்மானத்தை ஏற்றுக்கொள்ளத்‌ தயாராக 
இருந்தார்‌. இந்தக்‌ கூற்றைப்‌ பவுல்‌ எழுதிய வேளையில்‌ சிறையில்‌ இருந்தார்‌ 
என்பதை நினைவுகூருகையில்‌ இது இன்னும்‌ அதிக அர்த்தம்‌ 
கொண்டுள்ளது. 

இரண்டாவதாக, பின்னால்‌ திரும்பிப்‌ பார்க்காதீர்கள்‌. யோபு, “பழைய 








நல்ல நாட்களை” விரும்பினார்‌ (29:2). மேன்மையான நாட்களில்‌ இருந்தது 
போல்‌ நம்‌ சூழ்நிலைகள்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்புவது நன்மை 
எதையும்‌ செய்யாது. நாம்‌ கட்டாயமாக அதைச்‌ செய்ய வேண்டுமென்றால்‌ 
அவற்றைப்‌ பற்றி நினைத்துப்‌ பார்க்க முடியும்‌. ஞாபகப்படுத்திக்‌ 
கொள்வதிலிருந்து எந்தத்‌ துன்பமும்‌ வருவதில்லை; ஆனால்‌ நாம்‌, 
சென்றுபோன நாட்களை நினைவுபடுத்த முயற்சி செய்தால்‌, நாம்‌ ஏமாற்றம்‌ 
அடைவோம்‌. “பழைய நல்ல நாட்களை” கொண்டுவந்த அதே தேவன்‌ 
“புதிய நல்ல நாட்களையும்‌” கொண்டுவரக்‌ கூடியவராக இருக்கின்றார்‌. 
மீண்டுமாக, பவுலின்‌ எண்ணப்போக்கு உதவிநிறைந்ததாக உள்ளது: 


சகோதரரே, அதைப்‌ பிடித்துக்கொண்டேனென்று நான்‌ 
எண்ணுறெதில்லை. ஒன்று செய்கிறேன்‌, பின்னானவைகளை மறந்து, 
முன்னானவைகளை நாடி, கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ தேவன்‌ அழைத்த 
பரம அழைப்பின்‌ பந்தயப்பொருளுக்காக இலக்கை நோக்கித்‌ 
தொடருகிறேன்‌ (பிலி. 3:18, 14). 


கடந்துபோன பிரகாசமான நாட்களை விரும்புதல்‌ என்பது 
பயனற்றதாக உள்ளது. நேற்று என்பது தேவன்‌ படைத்த முதலாம்‌ 
நாளைக்காட்டிலும்‌ நாம்‌ சென்றடையச்‌ சமீபமாக இருப்பதில்லை. 
அதற்குப்‌ பதிலாக, எதிர்வருகிற பிரகாசமான நாட்களை நாம்‌ கண்ணோக்கு 
வோமாக! 





மூன்றாவதாக, உங்களுக்காக நீங்கள்‌ வருத்தப்படாதீர்கள்‌: யோபுவின்‌ 
சுமை கடலின்‌ மணலைவிடக்‌ கனத்திருந்தது என்று அவரே விவரிக்கும்‌ 
அளவுக்கு மிகவும்‌ பெரியதாயிருந்தது (6:2, 3). யோபு தமக்காகத்‌ தாமே 
வருத்தப்பட்டார்‌. நீங்கள்‌ உங்களுக்காக வருத்தப்படும்போது, அதைச்‌ 
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செய்பவர்‌ நீங்கள்‌ ஒருவராக மாத்திரமே இருப்பீர்கள்‌ என்பதே தன்னிரக்‌ 
கத்தின்‌ முரண்பாடாக உள்ளது! யோபுவைக்‌ தவிர யோபுவுக்காக 
எவரொருவரும்‌ வருத்தப்படவில்லை - யோபுவுக்காகத்‌ தேவன்கூட 
வருத்தப்படவில்லை. அவரது மூன்று நண்பர்களிடத்தில்‌ அவர்‌, “என்‌ 
சிநேகிதரே, எனக்கு இரங்குங்கள்‌. தேவனுடைய கை என்னைத்‌ 
தொட்டது” என்று கெஞ்சியும்கூட, அவர்கள்‌ அவர்மீது இரக்கப்பட 
வில்லை (19:21). அவரது மனைவி அவருக்கு ஆறுதலாக இருக்கவில்லை. 
மோசே இஸ்ரவேல்‌ ஜனத்தின்‌ முறுமுறுத்தலினால்‌ பாரப்பட்டபோது, 
அவர்‌ தமக்காக வருத்தப்‌ பட்டார்‌. அவர்‌ தமக்குத்‌ தேவன்‌ அப்படிப்பட்ட 
பாரத்தைக்‌ கொடுத்திருந்தது ஏன்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ள 
இயலாதிருந்தார்‌. ஒருவேளையில்‌ தேவனிடத்தில்‌ அவர்‌, “இவர்களுடைய 
பிதாக்களுக்கு நான்‌ ஆணையிட்டுக்கொடுத்த தேசத்துக்கு நீ இவர்களை 
முலையுண்றெ பாலகனைக்‌ தகப்பன்‌ சுமந்துகொண்டுபோவதுபோல, உன்‌ 
மார்பிலே அணைத்துக்கொண்டுபோ என்று நீர்‌ என்னோடே சொல்லும்படி 
இந்த ஜனங்களையெல்லாம்‌ கர்ப்பந்தரித்தேனோ? இவர்களைப்‌ பெற்றது 
நானோ?” என்று கேட்டார்‌ (எண்‌. 11:12-15). அவர்‌ அந்த மக்கள்‌ யாவரின்‌ 
பாரத்தையும்‌ தாம்‌ தனியாகச்‌ சுமக்க முடியாது இருந்த காரணத்தினால்‌, 
தாம்‌ மரித்துப்போக அனுமதிக்கும்படி தேவனிடத்தில்‌ கேட்டுக்‌ 





கொண்டார்‌. தேவன்‌ மோசேயின்‌ பிரச்சனையைத்‌ தீர்த்து வைத்தார்‌. அவர்‌ 
யோபுவின்‌ பிரச்சனையையும்‌ தீர்த்து வைத்தார்‌. நாம்‌ சிலவேளைகளில்‌, 
தேவன்‌ நமக்கு எதிராக இருக்கின்றார்‌ என்று நினைக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 
எல்லா வேளைகளிலும்‌ நமக்காகவே செயல்பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்‌. 

நான்காவதாக, மற்றவர்கள்‌ மீது பழிசுமத்தாதீர்கள்‌. சுயத்தை 
நியாயப்படுத்துதல்‌ என்ற தந்திரம்‌ ஏதேன்‌ தோட்டத்தைப்‌ போலவே 





மிகவும்‌ பழைமையானதாக உள்ளது. தேவன்‌, ஆதாமையும்‌ ஏவாளையும்‌ 
அவர்களின்‌ பாவத்துடன்‌ எதிர்கொண்டபோது ஆதாம்‌, ஏவாள்மீதும்‌ 
தேவன்மீதும்‌ பழிசுமத்தினார்‌. அவர்‌, “என்னுடனே இருக்கும்படி தேவரீர்‌ 
குந்த ஸ்திரீயானவள்‌ அவ்விருட்சத்தின்‌ கனியை எனக்குக்‌ கொடுத்தாள்‌, 
நான்‌ புசித்தேன்‌” என்று கூறினார்‌ (ஆதி. 3:12). ஏவாள்‌, “சர்ப்பம்‌ என்னை 
வஞ்சித்தது, நான்‌ புசித்தேன்‌” என்று கூறி (3:13), சர்ப்பத்தின்மீது பழி 
சுமத்தினாள்‌. 

யோபு தமது இடர்ப்பாடுகளுக்காகப்‌ பழிசுமத்த யாரேனும்‌ கடைப்‌ 
பார்களா என்று பார்த்தார்‌. அவர்‌ தாமே பொறுப்பாளி என்று 
நம்பாதிருந்தார்‌. அவர்‌ தமது பேராட்டங்களுக்கு யாரையேனும்‌ குறிப்பிட 
முடியாதிருந்தார்‌, எனவே அவர்‌ தேவனைக்‌ கேள்விகேட்டார்‌. பலிகடா 
ஒன்றிற்காக வேட்டையாடித்‌ தேடுதல்‌ என்பது நமது பிரச்சனைகளைத்‌ 
தீர்ப்பதில்லை. யாரெல்லாம்‌ அல்லது எதெல்லாம்‌ பொறுப்பாக உள்ளது 
என்று கேடும்படியாகச்‌ சாத்தான்‌ நம்மைக்‌ காத்துக்கொள்ளக்கூடும்‌ 
வரையிலும்‌, அவன்‌ நமது பிரச்சனைகளைத்‌ தீர்ப்பதில்‌ இருந்து நம்மை 
விலக்கிவைக்க முடியும்‌. 
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போராட்ட வேளைகளில்‌ என்ன 
செய்ய வேண்டும்‌ 

முதலாவது, தேவன்‌ மீது நம்பிக்கை வையுங்கள்‌. நாம்‌ யோபு 42:12ஐ 
நினைத்துப்பார்க்க வேண்டும்‌: “கர்த்தர்‌ யோபின்‌ முன்னிலைமையைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அவன்‌ பின்னிலைமையை ஆசீர்வதித்தார்‌.” கர்த்தர்‌ ஆசீர்‌ 
வதிக்கின்றார்‌! சூரியன்‌ மறைகிறது, ஆனால்‌ சூரியன்‌ உதயமும்‌ அறெது (பிர. 
1:5). தேவன்‌ அறைகூவல்‌ விடுக்கப்படவேண்டியவராக இருப்பதில்லை; 
மாறாக, அவர்‌ நம்பிக்கை வைக்கப்பட வேண்டியவராக இருக்கின்றார்‌. 
“விஷயங்கள்‌ மிகவும்‌ கடினமாகிக்கொண்டிருக்கும்போது” அது, தேவனை 
விட்டுப்‌ புறம்பே செல்வதற்கான காலமல்ல. துன்பவேளைகளை 
எதிர்கொள்ளும்போது, தேவனுடைய குடும்பத்தில்‌ இருந்து பின்னிட்டுச்‌ 
செல்லுகின்றவர்கள்‌ எத்தனைபேர்‌? இப்படிப்பட்ட வேளைகளுக்காகத்‌ 
தான்‌ தேவனுடைய குடும்பம்‌ உண்டாக்கப்பட்டுள்ளது. துன்ப வேளையில்‌ 
பிழைத்திருக்கக்‌ கூடாத விசுவாசம்‌ என்பது பலவீனமான விசுவாசமாக 
உள்ளது. யோனா தமக்கு நேர்ந்தவற்றிலேயே மிகத்‌ தீவிரமான 
சோதனையை எதிர்கொண்டபோது, அவர்‌ தேவன்மீது மிகவும்‌ நம்பிக்கை 
யாய்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ மீனின்‌ வயிற்றில்‌ இருந்துகொண்டு, “என்‌ ஆத்துமா 
என்னில்‌ தொய்ந்துபோகையில்‌ கர்த்தரை நினைத்தேன்‌. அப்பொழுது என்‌ 
விண்ணப்பம்‌ உமது பரிசுத்த ஆலயத்திலே உம்மிடத்தில்‌ வந்து சேர்ந்தது” 
(யோனா 2:7) என்று அழுதார்‌. 

மீண்டும்‌ சிந்திப்பதற்காக நாம்‌ சற்றே தாமதிப்போம்‌. “உங்கள்‌ 
படுக்கையிலே உங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ பேசிக்கொண்டு அமர்ந்திருங்கள்‌” (சங்‌. 4:4); 
“பயப்படாதிருங்கள்‌. நீங்கள்‌ நின்றுகொண்டு இன்றைக்குக்‌ கர்த்தர்‌ 








உங்களுக்குச்‌ செய்யும்‌ இரட்சிப்பைப்‌ பாருங்கள்‌” (யாக்‌. 14:13) என்று நாம்‌ 
வாசிக்கின்றோம்‌. நமது பிரச்சனைகளை நாமே கையாளுவதை நாம்‌ நிறுத்த 
வேண்டும்‌. நாம்‌, ஒரு பலகையின்மீது நின்றுகொண்டு, அதை நாமே 
தூக்கிக்கொள்ள முடியாது. நாம்‌, நம்மையும்‌ நமது பிரச்சனைகளையும்‌ 
தேவனிடமாய்த்‌ திருப்பவேண்டும்‌. இந்தச்‌ சிந்தனையில்‌ தேவனுடைய 
அமைதியூட்டும்‌ மருந்து பின்வருமாறு: “ஆகையால்‌, ஏற்றகாலத்திலே 
தேவன்‌ உங்களை உயர்த்தும்படிக்கு, அவருடைய பலத்த கைக்குள்‌ 
அடங்கியிருங்கள்‌. அவர்‌ உங்களை விசாரிக்கிறவரானபடியால்‌, உங்கள்‌ 
கவலைகளையெல்லாம்‌ அவர்மேல்‌ வைத்துவிடுங்கள்‌” (1 பேது. 5:6, 7). 
பேதுருவுக்கு நீண்டநாட்கள்‌ முன்னதாக யோபு வாழ்ந்திருந்தார்‌, தேவன்‌ 
யோபுவை உயர்த்தும்படிக்கு அவர்‌, பேதுரு போதித்ததையே 
செய்திருந்தார்‌. 

இரண்டாவது, தேவனுக்கு நன்றி செலுத்துங்கள்‌. தேவன்‌ நமக்குக்‌ 
கொடுத்திருக்க வேண்டும்‌ என்று நாம்‌ விரும்புகின்றவற்றைக்‌ குறித்து 
(அதைப்‌ பெறாதிருப்பதால்‌) வருத்தம்‌ கொண்டுள்ளவர்களாய்‌ இருப்பதற்கு 
மாறாக, அவர்‌ நமக்கு ஏற்கனவே கொடுத்துள்ளவற்றிற்காக, நாம்‌ அவருக்கு 
நன்றி நிறைந்தவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஒருமுறை நான்‌, ஒரு வேதாகம 
வகுப்பில்‌ இருந்த பெண்கள்‌ குழுவினிடத்தில்‌, அவர்கள்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
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ஏதொன்றும்‌ கேட்காமல்‌ அவர்‌ ஏற்கனவே கொடுத்துள்ளவற்றிற்கு நன்றி 
மாத்திரம்‌ செலுத்தி ஒரு வாரத்திற்கு ஜெபிக்க முயற்சி செய்யும்படி 
கேட்டுக்கொண்டேன்‌. அடுத்த வாரத்தில்‌ பலர்‌ தேவனிடத்தில்‌ ஏதொன்றும்‌ 
கேட்காமல்‌ ஒரு ஜெபத்திற்கான வார்த்தைகளை அமைப்பதில்‌ இருந்த 
கடினத்தன்மையை உறுதிப்படுத்தினர்‌. நமக்குத்‌ தேவையானவற்றையோ 





அல்லது நமக்குத்‌ தேவை என்று நாம்‌ நினைப்பவற்றைப்‌ பற்றியோ 
தேவனிடத்தில்‌ ஜெபிப்பதில்‌ தவறு எதுவும்‌ இல்லை. இயேசு தமது சீஷர்கள்‌ 
(தேவனிடத்தில்‌) கேட்கவேண்டும்‌ என்று போதித்தார்‌ (மத்‌. 7:7). நாம்‌ 
வேண்டிக்கொண்டிருப்பவை நமக்குத்‌ தேவை என்று தேவன்‌ 
நினைக்காதிருக்கலாம்‌ - இப்படிப்பட்ட விஷயத்தில்‌ தேவன்‌ நமது ஜெபத்‌ 
திற்கு “இல்லை” என்றே பதில்‌ தருவார்‌ (2 கொரி. 12:7-9). அவர்‌, “பொறுமை 
யாயிரு” என்று மாத்திரம்‌ கூறலாம்‌. அவரது பதில்‌ எதுவாயிருப்பினும்‌ அதை 
நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. சங்கதம்‌ 27:14, “கர்த்தருக்குக்‌ காத்திரு, 
அவர்‌ உன்‌ இருதயத்தை ஸ்திரப்படுத்துவார்‌, திட மனதாயிருந்து, 
கர்த்தருக்கே காத்திரு” என்று கூறுகிறது. 

தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ளவற்றிற்காக மாத்திரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
அவர்‌ நமக்குக்‌ கொடுப்பதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளவற்றிற்காகவும்‌ 
நாம்‌ நன்றிசெலுத்த வேண்டும்‌. அவர்‌ நமக்காக ஆயத்தம்‌ செய்வதாக 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ள ஒரு ஸ்தலத்திற்காக நாம்‌ நன்றிநிறைந்த 
வர்களாய்‌ இருக்க முடியும்‌ (யோவா 14:2, 3). நாம்‌ எல்லாவற்றிற்காகவும்‌ 
நன்றி நிறைந்தவர்களாய்‌ இருக்கும்படி போதிக்கப்பட்டிருக்கின்றோம்‌: 
“எல்லாவற்றிலேயும்‌ ஸ்தோத்துரஞ்‌ சொய்யுங்கள்‌. அப்படிச்‌ செய்வதே 
கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ உங்களைக்‌ குறித்துத்‌ தேவனுடைய சித்தமா 
யிருக்கிறது” (1 தெச. 5:18). 

நான்‌ ஒரு பையனாக இருந்தபோது, எனது தந்தையுடன்‌ அடிக்கடி 
வேட்டையாடச்‌ செல்லும்‌, பிரம்மச்சாரியாயிருந்த ஒருவரைப்‌ பற்றி 
மகிழ்வூட்டும்‌ விருப்பம்‌ கொண்டிருந்தேன்‌. அவர்‌ சில வேளைகளில்‌ 
எங்களுடன்‌ இரவு உணவு உண்பதற்குப்‌ போதுமான அளவு முன்னதாகவே 














வந்துவிடுவார்‌. அவா்‌ உண்பதற்குத்‌ தயாராகும்போது, “அம்மா, வடைக்கு 
நன்றி அம்மா” என்று என்‌ அம்மாவிடம்‌ சொல்வார்‌. அவர்‌ இன்னமும்‌ 
வடை எதுவும்‌ பெற்றுக்கொள்ளாது இருப்பார்‌, ஆனால்‌ தமக்கு வடை 
கிடைக்கும்‌ என்பதை அவர்‌ அறிந்திருப்பார்‌. நாம்‌ இன்னமும்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளாதிருப்பினும்‌, நாம்‌ பெற்றுக்கொள்வோம்‌ என்று அறிந்துள்ள 
ஆசீர்வாதங்களுக்காக நாம்‌ தேவனுக்கு நன்றி செலுத்த முடியும்‌. நாம்‌ நமது 
- கடந்தகால நிகழ்கால மற்றும்‌ எதிர்கால - ஆசீர்வாதங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ 
எண்ணிப்பார்ப்பது அவசியமாக உள்ளது! 

மூன்றாவதாக, நேர்மறையாகச்‌ சிந்தியுங்கள்‌. பிரச்சனையைச்‌ 
சார்ந்தவராக இருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ தீர்வைச்‌ சார்ந்தவராக இருத்தல்‌ 
மேன்மையானதாக உள்ளது. நாம்‌ தீர்வுகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமான நேரத்தைப்‌ பிரச்சனைகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்குச்‌ 
செலவிடுகின்றோம்‌. செய்தித்தாள்கள்‌, பிரச்சனைகளுக்குத்‌ தீர்வுகளைப்‌ 
பற்றி மாத்திரம்‌ அறிவித்தால்‌ அவைகள்‌ அச்சிடுவதற்குச்‌ சிறிதளவே 
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விஷயங்களைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. சபை நிர்வாக ஆண்களின்‌ கூட்டத்தில்‌, 
பிரச்சனைகளைப்‌ பற்றி அவர்கள்‌ விவாதிக்காவிட்டால்‌ கூட்டம்‌ 
விரைவிலேயே முடிந்து விடும்‌. ஒரு பிரச்சனையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்கு 
அரைமணிநேரத்கைச்‌ செலவிட்டுவிட்டு, சாத்தியகூறுள்ள தீர்வுகளைப்‌ 
பற்றி ஆழ்ந்து சிந்திக்காமலேயே அடுத்த “பிரச்சனையைப்‌ பற்றி பேசத்‌ 
தொடங்குதல்‌ என்பது சாதாரணமானதாக உள்ளது. இது நமது சிந்தித்தலின்‌ 





வழியைப்‌ பற்றி ஏராளமாகக்‌ கூறுறெது. நாம்‌ பிரச்சனைகள்‌, தடைகள்‌ 
மற்றும்‌ தோல்விகள்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகின்றோம்‌. மக்களுக்கு, 
சாத்தியகூறுகளைப்‌ பற்றிக்‌ கேள்விப்படுதலும்‌, தீர்வுகளை ஆழ்ந்து 
சிந்தித்தலும்‌, வெற்றிகளைக்‌ கண்ணோக்குதலும்‌ தேவைப்படுகிறது. 

நாம்‌ வெற்றியை முன்‌ எதிர்பார்க்க வேண்டுமென்று தேவன்‌ 
விரும்புகின்றார்‌ (1 கொரி. 15:57). நாம்‌ அவருடைய வல்லமையைப்‌ 
பயன்படுத்த வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌ (2 தீமோ. 1:7). நாம்‌ 
ஒன்றுக்கும்‌ கவலைப்படாமல்‌ இருக்கவேண்டுமென்றும்‌ (பிலி. 4:6), நாம்‌ 
செய்யும்படிக்கு அவர்‌ விரும்புகின்ற ஒவ்வொன்றையும்‌ கர்த்தராகிய 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ பலத்தின்‌ மூலமாகச்‌ செய்ய முடியும்‌ (பிலி. 4:13) என்று 
நம்பவேண்டுமென்றும்‌ அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌. நாம்‌ நல்ல சந்தனைகளைச்‌ 
சிந்திக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌ (பிலி. 4:8). நாம்‌, “தைரியங்‌ 
கொண்டு: கர்த்தர்‌ எனக்குச்‌ சகாயர்‌, நான்‌ பயப்படேன்‌, மனுஷன்‌ எனக்கு 
என்னசெய்வான்‌ என்று” கூறும்படிக்கு (எபி. 13:6) பலமும்‌ தைரியமும்‌ 
உள்ளவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌. தாவீது, 
“கர்த்தர்‌ என்‌ வெளிச்சமும்‌ என்‌ இரட்சிப்புமானவர்‌, யாருக்குப்‌ 
பயப்படுவேன்‌?” (சங்‌. 27:1) என்று கூறினார்‌. 

நேர்மறையாகச்‌ சிந்திக்கும்‌ கிறிஸ்தவர்‌ என்பவர்‌, நமது பிரச்சனை 
களுக்குத்‌ தீர்வுகளைத்‌ தேவன்‌ செயல்படுத்துவார்‌ என்று விசுவாசிப்பதற்கு 
அவர்மீது போதுமான நம்பிக்கையைக்‌ கொண்டிருப்பவராக மாத்திரம்‌ 
இருக்கின்றார்‌. நாம்‌ தேவன்மீது நம்பிக்கை வைத்து நமக்குக்‌ கிடைத்துள்ள 
ஆசீர்வாதங்களுக்காக அவருக்கு நன்றி கூறுகின்றபோது, நாம்‌ நேர்மறை 
யாகச்‌ சிந்தித்து, நேர்மறையாகச்‌ செயல்படுகின்றவர்களாய்‌ இருப்போம்‌. 

அங்கே உட்கார்ந்துகொண்டு, அங்கே நின்றுகொண்டு, அங்கே 
துருப்பிடித்த நிலையில்‌ மாத்திரம்‌ இராதீர்கள்‌! கர்த்தருடைய நாமத்தில்‌ 
சிலவற்றைச்‌ செய்யுங்கள்‌. நீங்கள்‌ சங்கம்‌ 23 அல்லது 27ஐ வாசிப்பதன்‌ 
மூலம்‌ தொடங்கலாம்‌. சங்கீதம்‌ 23, “கர்த்தர்‌ என்‌ மேய்ப்பராயிருக்கிறார்‌, 
நான்‌ தாழ்ச்சியடையேன்‌” என்று தொடங்குறெதான, தாவீதுக்கு மிகவும்‌ 
பிரியமான சங்கீதமாக உள்ளது. சங்கீதம்‌ 27, “கர்த்தர்‌ என்‌ வெளிச்சமும்‌ 
என்‌ இரட்சிப்புமானவர்‌, யாருக்குப்‌ பயப்படுவேன்‌? ...” என்று கூறுகிறது. 
இந்த வேதவசனங்கள்‌, நமது போராட்டங்களை எதிர்கொள்வதற்கு 
நமக்குத்‌ தேவையான தைரியத்தை நமக்குக்‌ கொடுக்க முடியும்‌. பவுல்‌, 
“... வாசிக்றெதிலும்‌ புத்திசொல்லுகிறதிலும்‌ உபதேசிக்றெதிலும்‌ ஜாக்கிரதை 
யாயிரு ... அசதியாயிராகே. நீ தேறுகிறது யாவருக்கும்‌ விளங்கும்படி 
இவைகளையே சிந்தித்துக்கொண்டு, இவைகளிலே நிலைத்திரு” என்று 
கூறினார்‌ (1 தீமோ. 4:13-15). 
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மேலும்‌ பவுல்‌, “கர்த்தருக்குள்‌ எப்பொழுதும்‌ சந்தோஷமாயிருங்கள்‌. 
சந்தோஷமாயிருங்கள்‌ என்று மறுபடியும்சொல்லுகிறேன்‌” என்றும்‌ கூறினார்‌ 
(பிலி. 4:4). தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வருகிற பலத்துடன்‌ நாம்‌, போராட்ட 
வேளைகளிலும்கூட சந்தோஷமாய்‌ இருக்க முடியும்‌. “மனரம்மியமோ 
நித்திய விருந்து” (நீதி. 15:15). 





முடிவுரை 

நான்‌ மகிழ்ச்சியான முடிவுகளைக்‌ கொண்ட கதைகளை விரும்பு 
கின்றேன்‌. அவைகள்‌ நமது வாழ்வு மகிழ்ச்சியான முடிவுகளைக்‌ கொண்‌ 
டிருக்க முடியும்‌ என்று கருத்துத்‌ தெரிவிக்கின்றன. யோபுவுக்கு நேர்ந்த 
சோதனைகள்‌ கடுமையானவைகளாய்‌ இருந்தன; ஆனால்‌ அவைகள்‌ 
முடிந்தபோது, அவரது வாழ்வு மேன்மையானதாக இருந்தது, அவரது பண்பு 
அதிக பலமுள்ளதாயிற்று, அவர்‌ தேவன்மீது கொண்ட அன்பு இன்னும்‌ 
பெரியதாயிற்று. அவர்‌ எதிர்கால சோதனைகளைச்‌ சந்திக்க அதிகமாய்‌ 
ஆயுதம்‌ தரிப்பிக்கப்பட்டார்‌. 

யாக்கோபு, “என்‌ சகோகரரே, நீங்கள்‌ பலவிதமான சோதனைகளில்‌ 
அகப்படும்போது, உங்கள்‌ விசுவாசத்தின்‌ பரீட்சையானது பொறுமையை 
உண்டாக்குமென்று அறிந்து, அதை மிகுந்த சந்தோஷமாக எண்ணுங்கள்‌” 
என்று கூறினார்‌ (யாக்‌. 1:2, 3). சோதனைகள்‌ கடைசியில்‌ விரும்பத்தக்க 
விஷயங்களை உண்டாக்கும்‌ என்பதை நாம்‌ நினைவில்‌ வைத்திருந்தால்‌, 
நாம்‌ சோதனைகளைச்‌ சந்தோஷமாய்‌ எதிர்கொள்ள முடியும்‌. கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌ நீடிய பொறுமையை விரும்பவேண்டும்‌, ஏனென்றால்‌ நீடிய பொறுமை 
யானது வாழ்வை இனிமையாக்கும்‌ நிலைப்புத்தன்மை, பக்குவம்‌ மற்றும்‌ 
பிற பண்புகளை உண்டாக்குகிறது. நமக்கு, “நீங்கள்‌ ஒன்றிலும்‌ குறைவுள்ள 
வர்களாயிராமல்‌, பூரணராயும்‌ நிறைவுள்ளவர்களாயும்‌ இருக்கும்படி, 
பொறுமையானது பூரண கிரியை செய்யக்கடவது” என்று கூறப்பட்டுள்ளது 
(யாக்‌. 1:4). 

எந்த சோதனையும்‌ சோதனை வேளையில்‌ மகிழ்ச்சி நிறைந்ததாகக்‌ 
காணப்படுவதில்லை, “பிற்காலத்தில்‌ அதில்‌ பழகினவர்களுக்கு அது 
நீதியாகிய சமாதான பலனைத்‌ தரும்‌” (எபி. 12:11). போராட்டங்கள்‌ நமக்கு 
பலத்தைத்‌ தருகின்றன. அவைகள்‌ இல்லாமல்‌ நாம்‌, “அவர்‌ நடந்தபடியே 
தானும்‌ நடக்க” (1 யோவா. 2:6) ஒருக்காலும்‌ கற்றறியமாட்டோம்‌. 

ஒரு பெண்‌ தனது வீட்டின்‌ ஜன்னல்கட்டையில்‌ கூட்டுப்புழுவின்‌ 
நிலையில்‌ இருந்து பட்டாம்‌ பூச்சியாகப்‌ பறக்க முயற்சி செய்து கொண்‌ 
டிருந்த ஒரு வண்ணத்துப்பூச்சியைக்‌ கவனித்தாள்‌. அது தனது புழுக்கூட்டின்‌ 
முனையில்‌ இருந்த ஒரு சிறுதுளைவழியே வெளிவருவதற்குப்‌ பலநாட்‌ 
களாக முயற்சி செய்துகொண்டிருந்தது. முதலில்‌ அதன்‌ தலையும்‌, பின்பு 
அதன்‌ மேல்பகுதி உடலும்‌ பின்பு அதன்‌ சிறகுகளும்‌ வெளிப்பட்டன. 
அந்தச்‌ சிறு துளையில்‌ அந்த வண்ணத்துப்பூச்சி தனது உடலின்‌ 





கழ்ப்பாகத்கைச்‌ சுருக்கிப்‌ போராடிக்‌ கொண்டிருப்பதைக்‌ கவனித்தலை 
அந்தப்பெண்‌ மிகவும்‌ வெறுத்தாள்‌. அதற்கு உதவி தேவை என்று அவள்‌ 
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முடிவு செய்தாள்‌, எனவே அவள்‌ அந்தத்‌ துளையைப்‌ பெரிதாக்கினாள்‌, 
அந்த வண்ணத்துப்பூச்சி சுலபமாக வெளியே வந்தது. இருப்பினும்‌ அதன்‌ 
கீழ்‌ உடலானது, அது பறக்க இயலாத அளவுக்கு மிகவும்‌ வீங்கிப்‌ போயிற்று. 
அந்த வண்ணத்துப்பூச்சி அந்த ஜன்னல்‌ கட்டையிலேயே இறந்து விட்டது. 
அந்தப்பெண்‌, அவ்வண்ணத்துப்‌ பூச்சியானது உயிர்வாழ்வதற்குத்‌ 
தேவையான போராட்டத்தைக்‌ தான்‌ தடைசெய்துவிட்டதை அறிய 
வில்லை. அந்தப்‌ போராட்டமானது அந்த வண்ணத்துப்பூச்சியின்‌ கழ்‌ 
உடலை அளவில்‌ சிறுத்துப்போகச்‌ செய்து அதன்‌ இறகுகளைப்‌ பலப்படுத்தி 
யிருக்கும்‌. 

உங்கள்‌ போராட்டங்களில்‌ இருந்து உங்களை எடுத்துப்போடும்படி 
தேவனிடத்தில்‌ கேட்காதீர்கள்‌ அல்லது அதை எதிர்பார்க்காகீர்கள்‌. அதற்கு 
மாறாக, விசுவாசநிறைவுடன்‌ முடிவை அடை வதற்கு உங்கள்‌ போராட்டங்‌ 
களுக்குத்‌ தேவையானவற்றை உங்களுக்குத்‌ தரும்படியும்‌ அவற்றை 
வெற்றிகொள்ள உதவும்படியும்‌ அவரிடத்தில்‌ கேளுங்கள்‌. 
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வாழ்வு என்பது 8நாக்கம்‌ 
அற்றதாக இருக்கிறதா? 


(அரசங்க்‌ 1; 2] 


ஞான இலக்கியம்‌ என்று அறியப்பட்டுள்ள எழுத்துக்களில்‌ பிரசங்கியின்‌ 
புத்தகத்தை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. ஞானத்தின்‌ புத்தகங்களில்‌ மூன்றை 
சாலொமோன்‌ எழுதினார்‌: உன்னதப்பாட்டு, நீதிமொழிகள்‌ மற்றும்‌ 
பிரசங்கி. பிரசங்கி 1:1 சாலொமோனை “தாவீதின்‌ குமாரனும்‌ எருசலேமின்‌ 
ராஜாவுமாகிய” என்று அடையாளப்‌ படுத்துகிறது. “பிரசங்கி” என்ற பட்டம்‌ 
“போதிப்பவர்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது. 
சாலொமோனைத்‌ தவிர வேறுயார்‌ தமது முதிர்‌ வயதில்‌, வாழ்வு 
என்பது எதைப்‌ பற்றியது என்பதை எழுதுவதற்கு மேன்மையான தகுதி 
பெற்றுள்ளார்‌? சாலொமோனுக்கு ஞானத்தின்‌ விசேஷித்த வரம்‌ 
அருளப்பட்டிருந்தது, அவர்‌ வல்லமை, புகழ்‌ மற்றும்‌ செல்வங்கள்‌ 
ஆகியவற்றுடன்‌ ஒரு பூரணமான/முழுமையான வாழ்வை வாழ்ந்திருந்தார்‌. 
அதில்‌ ஒரு பகுதி தேவனுடனும்‌ இன்னொரு பகுதி தேவன்‌ இல்லாமலும்‌ 
அவர்‌ வாழ்ந்திருந்தார்‌. 
வேதாகமத்தின்‌ இந்தப்‌ புத்தகமானது, எழுத்தாக்கத்தில்‌ தனது 
வடிவமைப்பின்‌ காரணமாக அடிக்கடி புறக்கணிக்கப்படுகிறது, இது 
இன்றைய நாட்களில்‌ நமக்குப்‌ பழக்கமற்ற புத்தகமாக உள்ளது. இதை 
வாசித்தல்‌ என்பது சுலபமாக இருப்பதில்லை; சில வேளைகளில்‌ இது, 
தொடர்பற்ற சிந்தனைகளாகக்‌ காணப்படுபவை அங்கொன்றும்‌ இங்கொன்‌ 








றுமாக தொடர்ந்து வரும்‌ வரிசையை அடக்கியுள்ளது. உண்மையில்‌ வேத 
வாக்கியங்களின்‌ வேறு எந்தப்பகுதியும்‌ இதைவிட நமது காலத்திற்கு 
ஏற்புடையதல்ல. பிரசங்கியின்‌ புத்தகமானது மனித நோக்கத்திற்கான 
தேடுதலின்‌ மாபெரும்‌ கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க முயற்சி செய்கிறது: “நான்‌ 
இங்கு என்ன செய்து கொண்டி ருக்கின்றேன்‌?” 

இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ முடிவைப்‌ பற்றி நீங்கள்‌ அறியாதிருந்தால்‌, இதன்‌ 
தொடக்கமானது எதிர்மறையாக ஓலிப்பதாக நீங்கள்‌ நினைக்கலாம்‌. இதன்‌ 





எழுத்தாளர்‌, வாழ்க்கையில்‌ பற்றின்றி சலிப்பு அடைந்ததாகக்‌ காணப்‌ 
படுகின்றார்‌. வாழ்வு என்பது ஒரு (கடன்‌) பொறுப்பாக, வேலை என்பது 
மதிப்பற்ற ஒரு பணியாகவும்‌, சந்தோஷம்‌ என்பது கருத்தற்றதாகவும்‌ 
சித்தரிக்கப்படுகிறது. இந்தப்‌ புத்தகம்‌ “சூரியனுக்குக்‌ கீழே” உள்ள 
வாழ்க்கையை - இது அன்றாடம்‌ வாழப்படுகின்ற வாழ்க்கை என்று 
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அர்த்தப்படுறெது - பற்றிப்‌ படிக்கின்றது. இது இயற்கை மற்றும்‌ வரலாறு 
ஆகியவற்றை, ஆண்டிற்குப்பின்‌ ஆண்டாக, தலைமுறைக்குப்‌ பின்‌ 
தலைமுறையாக தெளிவான அர்த்தம்‌ எதுவுமின்றி வருகிற மீண்டும்‌ 
மீண்டுமான சுழற்சிகள்‌ என்று சித்தரிக்கிறது. 

இப்புத்ககத்தின்‌/கட்டுரை உரைகள்‌ தொடருகையில்‌, இதன்‌ 
எழுத்தாளர்‌ வாழ்வின்‌ வீணான தன்மை பற்றிப்‌ பொதுவாகக்‌ 
கலந்துரையாடாமல்‌, தேவனற்ற வாழ்வின்‌ வீணான தன்மை பற்றியே 
கலந்துரையாடினார்‌ என்பது தெளிவாறெது. தேவனில்லாமல்‌, வாழ்வின்‌ 
லாபத்தின்‌ மற்றும்‌ நஷ்டத்தின்‌ மொத்தமும்‌ பூஜ்யத்திற்குச்‌ சமமாகின்றன. 

பிரசங்கியின்‌ புத்தகம்‌, வெறுப்பு மனப்பான்மை மற்றும்‌ பரிதவிப்பு 
ஆகியவற்றின்‌ புத்தகம்‌ அல்ல. தேவன்‌ தம்மை, மக்கள்‌ தங்கள்‌ வாழ்வி 
லிருந்து வெளியே வைத்துவிடும்படியான நோக்கத்தை ஒருக்காலும்‌ 
கொண்டிருப்பதில்லை. தேவன்‌ இல்லாத வாழ்வானது பிரயோஜன 
மற்றதும்‌, இடுக்கண்‌ நிறைந்ததும்‌ மற்றும்‌ நோக்கம்‌ இல்லாததுமாயிருக்‌ 
கிறது. நாம்‌ தேவனுடன்‌ (இருக்கையில்‌) மாத்திரமே உண்மையில்‌ 
மகிழ்ச்சியாக இருக்கும்‌ வகையில்‌ அவர்‌ நம்மைப்‌ படைத்தார்‌. தேவனே 
நமது வாழ்வில்‌ சந்தோஷத்தையும்‌ அதற்கு அர்த்தத்தையும்‌ தருகின்றார்‌. 
பிரசங்கியின்‌ புத்தகம்‌, நாம்‌ வெறுமனே வாழ்வதினால்‌ நிறைவைக்‌ 





கண்டடையும்படியாக தேவன்‌ திட்டமிடவில்லை ... ஆனால்‌ தேவனுக்குள்‌ 
வாழ்வதற்காகவே என்று நாம்‌ முடிவு செய்யும்படி நம்மை வழிநடத்துகிறது. 


கேள்வி: நமது பூமிக்குரிய வாழ்வின்‌ 
நோக்கம்‌ என்ன? (1:3-11) 

தலைமுறைகள்‌ வருகின்றன மற்றும்‌ போகின்றன, ஆனால்‌ இந்த 
பூமியானது தொடர்ந்து உள்ளது (1:8-7). இயற்கையான இவ்வுலகம்‌ 
சுழற்சிகளில்‌ இயங்குகிறது என்று சாலொமோன்‌ உற்றுக்கவனித்தார்‌. 
ஓவ்வொரு நாளும்‌ சூரியன்‌ உதயமாகி மறைகிறது. காற்றானது வடக்கில்‌ 
இருந்து தெற்கு வரை ஒரு முழுமையான சுழற்சியை ஏற்படுத்தி, பருவ 
காலங்களின்‌ மாற்றத்தின்போது மீண்டும்‌ வருகிறது. நதிகள்‌ மற்றும்‌ 
நீரோடைகள்‌ ஆகியவை தொடர்ந்து கடலை நோக்கிப்‌ பாய்ந்தோடுகின்‌ 
றன, இருப்பினும்‌ கடல்‌ ஒருக்காலும்‌ நிரம்பி வழிவது இல்லை. இவை 
யாவையும்‌ உலகக்‌ கண்ணோட்டத்தில்‌ ஒரு கணப்பொழுதிற்கானதாக 
மற்றும்‌ நோக்கமற்றதாகக்‌ காணப்படுகின்றன. 

மனிதர்கள்‌ வேலை செய்வதினால்‌ தங்களைக்‌ தாங்களே களைப்புக்கு 





ஆளாக்கிக்‌ கொள்கின்றனர்‌, ஆயினும்‌ அவர்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ திருப்தியடை 
வது இல்லை (1:8-11). சாலொமோன்‌ தமக்கு அறைகூவல்‌ விடுப்பதற்கென்று 
புதிதாக எதையும்‌ காணமுடியாதிருந்தார்‌. ஏற்கனவே நடைபெற்றிராத 
ஏதேனும்‌ ஒன்று நடைபெறவில்லை. வரலாறு தன்னைத்‌ தானே திரும்பவும்‌ 





கொண்டுவருவதை அவர்‌ கண்டார்‌. வசனம்‌ 9, “முன்‌ இருந்ததே இனி 
மேலும்‌ இருக்கும்‌, முன்‌ செய்யப்பட்டதே பின்னும்‌ செய்யப்படும்‌, சூரியனுக்குக்‌ 
கீழே நூதனமானது ஒன்றுமில்லை” என்று கூறுகிறது. 
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“புதிய சாதனைகள்‌ என்பவை எவ்வகையிலும்‌ வேறுபாடு எதையும்‌ 
உருவாக்குவதில்லை” என்று சாலொமோன்‌ நினைத்ததாகக்‌ காணப்பட்டது. 
அவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


முன்‌ இருந்தவைகளைப்பற்றி ஞாபகம்‌ இல்லை, 
அப்படியே பின்வரும்‌ காரியங்களைப்‌ 

பற்றியும்‌ இனிமேலிருப்பவர்களுக்கு 

ஞாபகம்‌ இராது (1:11). 


அவர்‌, “நாம்‌ செய்துள்ளவை பற்றி, நாம்‌ இவ்வுலகத்தை விட்டுக்‌ கடந்து 
சென்றபின்பு, எப்படியும்‌ எவரொருவரும்‌ நினைவுகூரப்‌ போவதில்லையே” 
என்று அவர்‌ புலம்பிக்கொண்டி ருந்தார்‌. 

இந்த இடத்தில்‌ சாலொமோன்‌, தேவனில்லாத ஒரு மனிதன்‌ வாழ்வைக்‌ 
கண்ணோக்குவதுபோல்‌ வாழ்வைக்‌ கண்ணோக்கினார்‌. உலகத்தில்‌ மிகவும்‌ 
அதிகமாக வெளிப்படையாகப்‌ பேசும்‌ நாத்திகவாதிகள்‌ சிலர்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்வின்‌ முடிவிற்கு வந்தபோது இதே போன்ற கண்ணோக்குகளை 
வெளிப்படுத்தியுள்ளனர்‌. மனிதர்கள்‌ - இயற்கையின்‌ சமானத்தன்மையாக 
மாத்திரம்‌ உள்ள - உயர்வகை விலங்குகளை விட மேலானவர்கள்‌ அல்ல 
என்றிருந்தால்‌, மனித வாழ்வானது விலங்குகளின்‌ வாழ்வைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகம்‌ மதிப்புடையதாக இராது. மதிப்பு மற்றும்‌ கண்ணியம்‌ என்பதற்கு 
அர்த்தம்‌ எதுவும்‌ இராது. உழைப்பும்‌ சேவையும்‌ வெறுமையாயிருக்கும்‌. 
இந்தத்‌ தத்துவக்‌ கண்ணோக்கானது மனிதர்களை, “சுத்தமாக, பரிசுத்தமாக, 
சுயநலமின்றி அல்லது நேர்மையாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்குக்‌ 
காரணம்‌ எதுவும்‌ இல்லை! ஒரு விலங்கைப்‌ போல வாழுங்கள்‌” என்றும்‌, 
உங்களால்‌ முடிந்தவற்றைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌! உங்களைப்‌ பற்றி 
மாத்திரம்‌ நினையுங்கள்‌ என்றும்‌, “வாழ்வு என்பது இங்கு மாத்திரமே 
உள்ளது! எதிர்காலம்‌ என்று ஒன்றுமில்லை” என்றும்‌ நினைக்கும்படிக்கு 
வழிநடத்தி இருக்கிறது. இப்படிப்பட்ட நம்பிக்கையற்ற 
எண்ணப்டோக்குடன்‌ இன்று வாழும்‌ மனிதர்கள்தான்‌ எத்தனை பேர்‌! 


தேடுதல்‌: நமது பூமிக்குரிய வாழ்வு முழுவதும்‌ 
எதைப்‌ பற்றியது? (1:12-2:11) 

மனிதகுலமானது வாழ்க்கையில்‌ பெருவருத்தத்தினால்‌ பாடுபடுவது 
ஏன்‌? தேவனற்று இருக்கன்றவர்கள்‌ கடின உழைப்பையும்‌ சலிப்பையும்‌ 
மாத்திரமே காணுகின்றனர்‌ (1:13-18). சாலொமோன்‌, “சூரியனுக்குக்‌ கீழே 
செய்யப்படுகிற காரியங்களையெல்லாம்‌ கவனித்துப்‌ பார்த்தேன்‌, இதோ, 
எல்லாம்‌ மாயையும்‌, மனதுக்குச்‌ சஞ்சலமுமாயிருக்றெது” என்று கூறினார்‌ 
(1:14). அநீதிகளை நிமிர்க்துவதையோ அல்லது தவறுகளை நேராக்கு 
வதற்கான வழி எதையுமோ அவர்கள்‌ காண்பதில்லை. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
இருதயங்களில்‌ மாற்றத்தைக்‌ கொண்டு வருவதற்குத்‌ தேவனுடைய 
வல்லமை எதையும்‌ உணர்ந்து அறிவதில்லை. தேவனுடைய நியாயத்‌ 
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தீர்ப்பானது எல்லாக்‌ கணக்குகளையும்‌ சமானப்படுத்தும்‌ என்பதையும்‌ 
அவர்கள்‌ உணர்ந்து அறிவதில்லை. 

சாலொமோன்‌ தமது இருதயத்தை ஆராய்ந்து பார்த்தார்‌, ஆனால்‌ 
அவரால்‌ பூமிக்குரிய ஞானத்தில்‌ எவ்விதமான அனுகூலத்தையும்‌ கண்டறிய 
இயலவில்லை. வாழ்ந்திருந்த எவரொருவரைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான 
ஞானமும்‌ செல்வமும்‌ தமக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருந்ததை அவர்‌ உணர்ந்‌ 
குறிந்தார்‌. அதுகூட அவருக்கு ஒரு சலிப்பான விஷயமாகவே இருந்தது: 
அவரது மாபெரும்‌ ஞானத்தின்‌ காரணமாக, பொறுப்பு மற்றும்‌ துக்கம்‌ 
ஆகியவற்றினால்‌ அவர்‌ பாரப்பட்டிருந்தார்‌. 

சாலொமோன்‌, வாழ்வின்‌ அர்த்தத்திற்கான தமது தேடுதலில்‌, 











எல்லாவற்றையும்‌ முயற்சி செய்தார்‌ (2:1-11). இன்பத்தில்‌ அர்த்தம்‌ கண்ட 
றியப்பட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ நினைத்தார்‌, ஆனால்‌ அது பயனற்றது 
என்று நிரூபித்தது. சிரிப்பு என்பது கருத்தறிவு அற்றதாயிருந்தது; அதினால்‌ 
திருப்திபடக்கூடியது எதுவும்‌ சாதிக்கப்படவில்லை. பின்பு அவர்‌, 
மதுபானத்தைக்‌ கொண்டு முயற்சி செய்தார்‌, இவற்றைச்‌ செய்து 
கொண்டே, அவர்‌ அதிக ஞானத்தை அடைய நாடிக்கொண்டிருந்தார்‌. 
அடுத்ததாக அவர்‌, களிப்பூட்டும்‌ செயலானது பூமியில்‌ மக்கள்‌ நாடுகின்ற 
மகிழ்ச்சியைக்‌ கொண்டுவரும்‌ என்று நினைத்து, அதைக்‌ கொண்டு முயற்சி 
செய்தார்‌. 

கடைசியாக சாலொமோன்‌, தமது பேரரசை விரிவுபடுத்துவதின்‌ மூலம்‌ 
மன நிறைவைக்‌ கண்டறிய முயற்சி செய்தார்‌. அவர்‌ எல்லா வகையான 
கட்டிடங்களையும்‌ கட்டுவித்தார்‌. அவர்‌ திராட்சத்‌ தோட்டங்களையும்‌ 
பழத்தோட்டங்களையும்‌ நாட்டுவித்து அவற்றிற்கு நீர்பாய்ச்ச சகல 
முறைமைகளையும்‌ செய்துவித்து முடித்தார்‌. அவர்‌ அடிமைகளை விலைக்கு 
வாங்கினார்‌, அவரது வீட்டில்‌ அதிக அடிமைகள்‌ பிறந்தனர்‌. அவர்‌, எல்லா 
வகையான கால்நடைகளிலும்‌ திரளான மந்தைகளைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
அவர்‌ பணத்தைப்‌ பெருகச்‌ செய்வதிலும்‌ செல்வங்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ குவியச்‌ 
செய்வதிலும்‌ மனநிறைவை கண்டறிய முயற்சி செய்தார்‌. அவர்‌ கலாச்சாரக்‌ 
கலைகளை அனுபவித்து, பாடகர்‌ குழுக்களையும்‌ இசைக்குழுக்களையும்‌ 
மேம்படுத்தினார்‌. அவரது பேரரசு பூமியில்‌ மிகவும்‌ பெரியதாயிற்று. அவர்‌ 
தாம்‌ விரும்பிய யாவற்றையும்‌ பெற்றார்‌, ஆயினும்‌ இன்னமும்‌ அவர்‌ 
மனநிறைவற்றவராகவே இருந்தார்‌. 

பூமிக்குரியவற்றை நாடுவதில்‌ சாலொமோனுடைய அனுபவமானது 
இன்றைய நாட்களில்‌ பல இலட்சக்‌ கணக்கானோரின்‌ சலிப்புகளைப்‌ 
பிரதிபலிக்கிறது. இயேசுவின்‌ போதனையில்‌ உள்ள ஞானம்‌ இரவில்‌ ஒரு 
கலங்கரை விளக்கம்‌ போல்‌ ஒளிர்கிறது: 


பூமியிலே உங்களுக்குப்‌ பொக்கிஷங்களைச்‌ சேர்த்துவைக்க 
வேண்டாம்‌, இங்கே பூச்சியும்‌ துருவும்‌ அவைகளைக்‌ கெடுக்கும்‌, 
இங்கே திருடரும்‌ கன்னமிட்டுத்‌ திருடுவார்கள்‌. பரலோகத்திலே 
உங்களுக்குப்‌ பொக்கிஷங்களைச்‌ சேர்த்துவையுங்கள்‌, அங்கே 
பூச்சியாவது துருவாவது கெடுக்கிறதும்‌ இல்லை, அங்கே திருடர்‌ 
கன்னமிட்டுத்‌ திருடுறெதும்‌ இல்லை (மத்‌. 6:19, 20). 
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பகுப்பாய்வு: பூமிக்குரிய வாழ்வு பற்றி 
சாலொமோன்‌ கற்றது என்ன? (2:1.2-26) 

இருளைப்‌ பார்க்கிலும்‌ ஒளி எவ்வளவு நல்லதோ, அவ்வளவுக்கு 
மதியீனத்தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ ஞானம்‌ நல்லது என்று சாலொமோன்‌ முடிவு 
செய்தார்‌ (2:12-16). ஞானமுள்ள மனிதன்‌ பார்வையைக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கையில்‌, மதியீனமான மனிதன்‌ இருளில்‌ நடக்கின்றான்‌, அவர்கள்‌ ஒரு 
விஷயத்தைப்‌ பொதுவானதாகக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌ - அதாவது, அவ்விரு 
வருமே மரிப்பார்கள்‌. சாலொமோன்‌, ஞானியாக இருப்பதில்‌ சிறிதளவே 
பயன்‌ இருப்பதாக முடிவு செய்தார்‌. எதிர்கால சந்ததிகள்‌, ஞானமுள்ள 
வர்களை மதியீனமானவர்களைவிட அதிகமாக நினைவில்‌ வைத்திருப்‌ 
பதில்லை என்று அவர்‌ நம்பினார்‌. அதாவது இருவருமே விரைவில்‌ மறக்கப்‌ 
பட்டு விடுவார்கள்‌. வாழ்வு என்பது சாலொமோனுக்குக்‌ கருத்தறிவு 
எதையும்‌ ஏற்படுத்தாதபடியினால்‌, அவர்‌ கலவரம்‌ அடைந்தார்‌. வாழ்வு 
என்பது வெறும்‌ பூமிக்குரிய பயணம்‌ மட்டுமே என்று கண்ணோக்கப்படும்‌ 
போது, அது ஒருக்காலும்‌ கருத்தறிவை ஏற்படுத்துவதில்லை. மனிதனுக்குத்‌ 
தேவனுடன்‌ வாழ்வதற்கான நம்பிக்கை இல்லையென்றால்‌, வாழ்வதற்‌ 
கென்று நீடித்து நிலைத்திருப்பது எதுவுமே இல்லை என்றாகிறது. சிந்தையில்‌ 
நித்தியத்திற்கான இலக்கு உள்ளபோது, பூமிக்குரிய வாழ்வு என்பது நித்தியத்‌ 
திற்கான நிரூபணத்தையும்‌ ஆயத்த களத்தையும்‌ கொண்டு விளங்குகிறது. 
இது, ஒரு பெரிய போட்டியில்‌ கலந்து கொள்வதற்கு பயிற்சிபெற்று, 
போட்டியிட்டு தன்னை அதற்கு நிலைப்படுத்திக்‌ கொள்கின்ற ஒரு இளம்‌ 
பந்தய வீரனுடன்‌ ஒப்பிடப்படக்‌ கூடியதாக உள்ளது. 





சாலொமோன்‌ தமது கண்டறிதல்களைப்‌ பகுப்பாய்வு செய்துகொண்டி 
ருக்கையில்‌, மற்றவர்களுக்கு விட்டுச்‌ செல்லும்படி யாக ஒரு பெரிய செல்வத்‌ 
தைச்‌ சம்பாதிப்பதற்காகக்‌ கடினமாக உழைத்தல்‌ பயன்‌ இல்லாதது என்று 
முடிவு செய்தார்‌ (2:17-23). தமது பின்சந்ததியார்‌ ஞானமாய்‌ இருப்பாரா 
அல்லது மதியீனமாய்‌ இருப்பாரா என்று எவராவது, அறிய முடியுமா? 
இந்தச்‌ சந்ததியார்‌, தங்களுக்குத்‌ தாங்களே ஒரு நாளேனும்‌ உழைத்தாலும்‌ 
உழைக்காதிருந்தாலும்‌, அவரது உழைப்பின்‌ பயன்‌ யாவற்றையும்‌ தங்கள்‌ 
வசத்தில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்வார்கள்‌. சாலொமோன்‌, செல்வத்தை மாத்திரம்‌ 
சேர்த்துக்‌ குவிப்பதற்கு மாத்திரம்‌ கடினமாக உழைத்தல்‌ என்பது வாழ்வின்‌ 
நோக்கம்‌ அல்ல என்று முடிவு செய்தார்‌. ஒரு மனிதன்‌ தமது வாழ்நாள்‌ 
முழுவதும்‌ கடினமாக உழைத்து, அவனது உழைப்பின்‌ பலனை அவனது 
மரணத்திற்கு பின்பு வேறொருவர்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பது அவருக்கு நியாய 
மானதாகக்‌ காணப்படவில்லை. 

ஒருவகையில்‌, சாலொமோன்‌ சரியாகவே இருந்தார்‌. நமது பிள்ளை 
களை பொருளாதாரரீதியான பெருநிதிகளுக்கு வாரிசுகள்‌ ஆக்குவதன்மூலம்‌ 
நாம்‌ அவர்களுக்கு பயனற்ற ஊழியம்‌ ஒன்றைச்‌ செய்கின்றோம்‌. பல 
ஆண்டுகள்‌ அனுபவத்திற்குப்‌ பின்பும்கூட, பூமிக்குரிய செல்வத்தை வைத்து 
என்ன செய்வது என்பதை ஒருசில மக்களே அறிகின்றனர்‌. இது, அவர்கள்‌ 
ஈட்டாத செல்வமாய்‌ இருந்தால்‌ விசேஷித்த வகையில்‌ உண்மையானதாக 
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உள்ளது. மிகவும்‌ கொஞ்சமாகக்‌ கொண்டிருத்தலைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ 
அதிகமாகக்‌ கொடுக்கப்படுவகால்‌ பல பிள்ளைகள்‌ கெட்டுப்போய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. வாழ்வில்‌ பிள்ளைகள்‌ தங்கள்‌ சொந்தமாகப்‌ பொருளீட்டு 
வதற்கான அறிவும்‌ வாய்ப்பும்‌ அவர்களுக்குத்‌ தரப்பட வேண்டும்‌. 
எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலாக, அவர்களுக்குத்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய அறிவு 
கரப்பட வேண்டும்‌. 

ஒரு நபர்‌, தாம்‌ வாழ்கின்றபோது தமது உழைப்பின்‌ பலன்களை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு ஒன்றும்‌ மேன்மையான 
கல்ல என்பதே தொடக்கத்தில்‌ சாலொமோனின்‌ கூற்றாக இருந்தது (2:24- 
26). நாம்‌ உழைத்துப்‌ பெறுகின்ற ஒவ்வொன்றும்‌ தேவனுடைய கரத்தில்‌ 
இருந்து வருகிறது. தேவன்‌ தாம்‌ தகுதியென்று காண்கின்றபடி கொடுக்கின்‌ 
றார்‌ மற்றும்‌ தமக்கு தகுதியென்று காண்கின்றபடி நம்மிடத்தில்‌ இருந்து 
எடுக்கின்றார்‌. நமக்கு என்ன தேவை என்பதையும்‌ நாம்‌ எவற்றை 





மேலாண்மை செய்ய முடியும்‌ என்பதையும்‌ தேவன்‌ அறிகின்றார்‌. அவர்‌ 
ஒருவரிடமிருந்து எடுத்து இன்னொருவருக்குக்‌ கொடுக்கலாம்‌, ஏனென்றால்‌ 
அந்த ஒருவரால்‌ அவ்வரத்தின்‌ பொறுப்பைக்‌ கையாள முடியாமலும்‌ 
இன்னொருவரால்‌ அதைத்‌ தக்கவிதத்தில்‌ கையாள முடிந்தும்‌ இருக்கும்‌. 
ஒருவர்‌ தமது வரத்தைத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துவதாலும்‌ இன்னொருவர்‌ 
அதை ஞானமாகப்‌ பயன்படுத்துவதாலும்கூட தேவன்‌ அதை ஒருவரிடத்தில்‌ 
இருந்து எடுத்து இன்னொருவருக்குக்‌ கொடுக்கலாம்‌. மத்தேயு 25:14-30ல்‌ 
உள்ள தாலந்துகளின்‌ உவமையில்‌ இயேசு இந்தப்‌ பாடத்தைப்‌ போதித்தார்‌. 








தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுப்பவற்றை நாம்‌ அவருக்கு மகிமையைக்‌ 
கொண்டுவரவும்‌ அவரைக்‌ கனப்படுத்தவும்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ நம்மிடம்‌ எதிர்பார்கின்றனர்‌. நாம்‌ அவரிடமிருந்து பிரிந்து வாழ்‌ 
வதைத்‌ தேர்ந்து கொண்டால்‌, அவர்‌ தம்மை நம்மிலிருந்து பிரித்துக்‌ 
கொள்வார்‌. அவரைக்‌ கனப்படுத்துவதற்கு என்று நாம்‌ நமது ஆசீர்வாதங்‌ 
களைப்‌ பயன்படுத்துவது எவ்வாறு என்று கற்றுக்கொள்ளாவிட்டால்‌, அவர்‌ 





நம்மீது பல ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பொழியாமல்‌ இருக்கலாம்‌. 


முடிவுரை 

வாழ்வின்‌ அர்த்தம்‌ பற்றிய சாலொமோனின்‌ பகுத்தாய்வானது, 
வாழ்வைத்‌ தக்கவகையிலான கண்ணோக்கத்தில்‌ வைக்க நமக்கு 
உதவக்கூடும்‌. நாம்‌ என்ன வைத்திருக்கின்றோம்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ நாம்‌ 
வைத்துள்ளவற்றை எவ்வாறு பயன்படுத்துகின்றோம்‌ என்பதே வாழ்வை 
அர்த்தம்‌ நிறைந்ததாக்குகிறது. வெற்றிநிறைந்த வாழ்வு என்பது நமது 
சூழ்நிலைகளையல்ல, ஆனால்‌ அந்த சூழ்நிலைகளைக்கொண்டு நாம்‌ என்ன 
செய்கின்றோம்‌ என்பதையே சார்ந்துள்ளது. வாழ்வின்‌ இலக்குதான்‌ அதன்‌ 
அர்த்தத்தைத்‌ தீர்மானிக்றெது. சாலொமோனின்‌ வார்த்தைகள்‌, நமது 
வாழ்வைத்‌ தேவனை நோக்கித்‌ திருப்புவதற்கு நமக்கு உதவுகின்றன. 

பிரசங்கியில்‌ நாம்‌ நமது படிப்பைத்‌ தொடருகையில்‌, இந்தப்‌ புத்தகம்‌ 
நமது வாழ்க்கையை நேராகத்‌ திருப்பிப்போடுவதற்கு எவ்வாறு உதவுகிறது 
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என்பதை நாம்‌ காண்போம்‌. நாம்‌ பெரும்பாலும்‌ தவறான விஷயங்களை 
வலியுறுத்துகின்றோம்‌; நாம்‌ அழ வேண்டிய வேளையில்‌ சிரிக்ன்றோம்‌, 
சிரிக்க வேண்டிய வேளையில்‌ அழுகன்றோம்‌, பயப்படத்‌ தேவையற்றவை 
களுக்குப்‌ பயப்படுகின்றோம்‌, பயப்பட வேண்டியவற்றுக்குப்‌ பயப்படா 
இருக்கின்றோம்‌. நாம்‌ ஒரு தலைகீழான உலகத்தில்‌ வாழ்கின்றோம்‌. 
விஷயங்கள்‌ இருக்க வேண்டிய நிலைபற்றிக்‌ காண்பது நமக்குக்‌ கடினமாய்‌ 
இருக்கும்‌ அளவுக்கு அவ்விஷயங்களை அவைகள்‌ உள்ளவாறே விட்டு 
வைத்துக்‌ காணும்படி நாம்‌ மிகவும்‌ பழக்கப்பட்டு விட்டோம்‌. தலைகீழாக 
இருப்பது நேராக இருப்பது போலக்‌ காணப்படுகிறது. நாம்‌ ஒழுக்கரீதியான 
மற்றும்‌ ஆவிக்குரியதான கிறுகிறுப்பினால்‌ துன்புறுகின்றோம்‌. சாலொ 
மோனை நம்புங்கள்‌! அவர்‌ தேவனுடைய சித்தத்தைப்‌ பேசினார்‌. 
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வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகளை 
மிகச்சிறப்பாகப்‌ 


பபன்பருத்த்க்‌ கொள்ளுதல்‌ 
(ரசங்கீ 5; 4) 


சாலொமோன்‌ வாழ்வின்‌ அர்த்தத்தைத்‌ தேடுகையில்‌, உண்மையான 
மகிழ்ச்சி என்பதே அவரது நிறைவான இலக்காக இருந்தது. அவர்‌ 
பிரசங்கியின்‌ புத்தகத்தில்‌, மகிழ்ச்சி மற்றும்‌ மனநிறைவைக்‌ கண்டறி 
வதற்கென்று தமது வாழ்நாள்‌ முழுவதிலும்‌ செய்யப்பட்ட பரிசோதனை 
களை மறுகண்ணோட்டமிட்டார்‌. மக்கள்‌ தங்களை மகழ்ச்சிப்படுத்தவும்‌ 
நிறைவடைய வைக்கவும்‌ வழக்கமாகச்‌ செய்கின்ற எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ 
ஏறக்குறைய முயற்சி செய்தார்‌. அவற்றில்‌ ஏதொன்றும்‌ அவருக்கு நீடிய 
மகிழ்ச்சியைக்‌ கொண்டுவந்திருக்கவில்லை. 

சாலொமோன்‌ விவரித்தபடி, உண்மையான மகிழ்ச்சி என்பது அதை 
ஆராய்ந்து தேடுவதினால்‌ கண்டறியப்படுவதாக இருப்பதில்லை. அவர்‌ 
தமது ஆராய்ச்சியின்‌ விளைவாக அடைந்த முடிவுகள்‌, நாம்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ளும்படிக்குத்‌ தேவன்‌ கொடுப்பவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. இந்த 
சத்தியத்தை நடைமுறைப்‌ படுத்துதல்‌ என்பது நாம்‌ நமது வாழ்வை 
மேன்மையாகப்‌ பயன்படுத்தச்‌ செய்யும்‌. அதிகாரங்கள்‌ 3 மற்றும்‌ 4ல்‌, 
திருப்திகரமான வாழ்வை நடத்துவதற்கான சில அறிவுறுத்தல்கள்‌ நமக்குத்‌ 
குரப்பட்டுள்ளன. நிச்சயமாகவே நாம்‌ கடினமான வேளைகளைப்‌ 
பெற்றிருப்போம்‌, ஆனால்‌ அவைகள்‌ நமது மகிழ்ச்சியை அழிக்க வேண்டிய 
அவசியம்‌ இல்லை. வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகளில்‌ இருந்து மிகச்சிறந்தவற்றை 
ஏற்படுத்த நாம்‌ கற்றுக்கொண்டால்‌, நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ வாழ்வின்‌ புயல்‌ 
கொந்தளிக்கின்ற போது, நாம்‌ மகிழ்ச்சி நிறைந்து, திருப்தியாக, 
சமாதானநிறைவுடன்‌ மற்றும்‌ அமைதியுடன்‌ நிலைத்து இருக்க முடியும்‌. 
நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ புயல்‌ வீசாமல்‌ நாம்‌ தடுக்க இயலாது, ஆனால்‌ அது 
நமக்குள்‌ வந்து வீசுவதிலிருந்து நாம்‌ விலகி நம்மைக்‌ காத்துக்‌ கொள்ள 
முடியும்‌. 

இது, உண்மையான மகிழ்ச்சி என்பது அறியப்படுகிறது மற்றும்‌ 
கண்டறியப்படுவதில்லை என்று அர்த்தப்படுகிறதா? இதைப்‌ பற்றி 
சாலொமோன்‌ என்ன கூறினார்‌ என்று நாம்‌ காண்போம்‌. 
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உண்மையான மகிழ்ச்சி என்பது வாழ்வின்‌ 
சூழ்நிலைகளை மிகச்சிறப்பாகப்‌ பயன்படுத்திக்‌ 


கொள்வதில்‌ இருந்து வருகிறது (3:1-22) 
தேவன்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ ஒரு கால வேளையைத்‌ தமது அருளி 
ரக்கத்தில்‌ ஏற்பாடு செய்கின்றார்‌: “ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ ஒவ்வொரு 
காலமுண்டு, வானத்தின்‌ கீழிருக்கிற ஓவ்வொரு காரியத்துக்கும்‌ ஒவ்வொரு 
சமயமுண்டு” (3:1). இந்த சத்தியத்தை விவரிப்பதற்குப்‌ பதினான்கு ஜோடி. 
எதிர்மறைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன: 


பிறக்க ஒரு காலமுண்டு, இறக்க ஒரு காலமுண்டு, 

நட ஒரு காலமுண்டு, நட்டதைப்‌ பிடுங்க ஒரு காலமுண்டு, 
கொல்ல ஒரு காலமுண்டு, குணமாக்க ஒரு காலமுண்டு, 
இடிக்க ஒரு காலமுண்டு, கட்ட ஒரு காலமுண்டு, 

அழ ஒரு காலமுண்டு, நகைக்க ஒரு காலமுண்டு, 

புலம்ப ஒரு காலமுண்டு, நடனம்பண்ண ஒரு காலமுண்டு, 
கற்களை எறிந்துவிட ஒரு காலமுண்டு, 

கற்களைச்‌ சேர்க்க ஒரு காலமுண்டு, 

தழுவ ஒரு காலமுண்டு, தழுவாமலிருக்க ஒரு காலமுண்டு, 
தேட ஒரு காலமுண்டு, இழக்க ஒரு காலமுண்டு, 
காப்பாற்ற ஒரு காலமுண்டு, எறிந்துவிட ஒரு காலமுண்டு, 
கிழிக்க ஒரு காலமுண்டு, தைக்க ஒரு காலமுண்டு, 
மவுனமாயிருக்க ஒரு காலமுண்டு, பேச ஒரு காலமுண்டு, 
சிநேகிக்க ஒரு காலமுண்டு, பகைக்க ஒரு காலமுண்டு, 
யுத்தம்பண்ண ஒரு காலமுண்டு, 

சமாதானம்பண்ண ஒரு காலமுண்டு (3:2-8). 


இவற்றில்‌ பல நிகழ்ச்சிகள்‌ நாம்‌ கொஞ்சமே கட்டுப்பாடு செலுத்தக்‌ கூடிய 
அல்லது நமது கட்டுப்பாட்டிற்கு அப்பாற்பட்ட நிகழ்ச்சிகளாக 
இருக்கின்றன. நேரம்‌ வரும்போது பிறப்பு நடக்கிறது, அதுபோலவே 
இறப்பும்‌ நேரிடுறெது. காலம்‌ வரும்போது நாம்‌ நடுகின்றோம்‌, நம்மால்‌ 
பருவகாலங்களைத்‌ துரிதப்படுத்த இயலாது. பயிர்‌ தயாராயிருக்கின்றபோது 








நாம்‌ அதை அறுவடை செய்கின்றோம்‌. சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌ அழுதாக 
வேண்டும்‌, ஆனால்‌ அதன்பின்பு நாம்‌ மீண்டும்‌ சிரிக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌ 
ஆகிவிடுகின்றோம்‌. கட்டிடங்களை இடித்துப்போட ஒரு காலம்‌ உள்ளது 
மற்றும்‌ பிறவேளைகளில்‌ நாம்‌ புதிய கட்டிடங்கள்‌ கட்டக்கூடியவர்‌ 
களாகின்றோம்‌. 

ஒப்பீடானது, பரந்த அளவிலான பாடக்கருத்துக்களைக்‌ கூறிமுடிக்கும்‌ 
வரை தொடர்ந்து செல்கிறது. அழுவதற்கு ஒரு காலம்‌ உண்டு மற்றும்‌ 
சிரிப்பதற்கு ஒரு காலம்‌ உண்டு. புலம்புவதற்கு ஒரு காலம்‌ உண்டு, மகிழ்ச்சி 
யால்‌ நடனம்‌ பண்ண ஒரு காலம்‌ உண்டு. ஒரு விவசாயி, தமது நிலத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ கற்களை அகற்றிப்போட விரும்பினால்‌, அவற்றை எறிந்துவிட 
ஒரு காலம்‌ உண்டு. ஒரு மனிதர்‌ வீடு ஒன்றைக்‌ கட்ட விரும்பினால்‌ 
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கற்களைச்‌ சேகரிக்க ஒரு காலம்‌ உண்டு. தையல்‌ ஒன்றைப்‌ பிரித்துக்‌ கிழிக்க 
ஒரு காலம்‌ உண்டு, மற்றும்‌ ஒரு தையலைக்‌ தைக்க ஒரு காலம்‌ உண்டு. 
பேசுவதென்பது தக்கதாக இருக்க ஒரு காலம்‌ உண்டு, மற்றும்‌ அமைதியை 
வேண்டுகிற சூழ்நிலையுள்ள ஒரு காலம்‌ உண்டு. சில விஷயங்கள்‌ 
வெறுக்கப்பட வேண்டும்‌, அதே வேளையில்‌ மற்ற சில விஷயங்கள்‌ 
விரும்பப்பட வேண்டும்‌. சிலவேளைகளில்‌ யுத்தம்‌ செய்யவேண்டும்‌; மற்ற 
வேளைகளில்‌ சமாதானம்‌ ஒப்பந்தம்‌ செய்யப்படக்‌ கூடும்‌. 

இவை யாவும்‌ நமக்கு எதை அர்த்தப்படுத்துகின்றன? “பிரசங்கியார்‌” 
நமக்கு எதைக்‌ கூற முயற்சி செய்கின்றார்‌? சில நிகழ்ச்சிகள்‌ மற்றவற்றைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அதிகம்‌ சந்தோஷமானவைகளாக இருக்கின்றன, ஆனால்‌ 
எல்லா நிகழ்ச்சிகளும்‌ தங்களுக்கே உரிய வேளைகளில்தான்‌ நடை 
பெறுகின்றன. நல்லதுடன்‌ கெட்டது என்ற வாழ்வின்‌ எல்லாச்‌ சூழ்‌ 
நிலைகளையும்‌ ஏற்றுக்கொள்ள நாம்‌ கற்க வேண்டும்‌ என்று சாலொமோன்‌ 
கூறினாரா? அல்லது அவர்‌ வாழ்வுமுழுவதிலும்‌ சமானநிலை மற்றும்‌ 
எதிர்சமானநிலை ஆகியவற்றை உற்றுக்‌ கவனிப்பதற்காக, நேர்மறைகள்‌ 
மற்றும்‌ எதிர்மறைகள்‌ ஆகியவற்றை வெறுமனே கண்ணோக்கிக்‌ 
கொண்டிருந்தாரா? ஒருவேளை அவர்‌ வாழ்க்கையை, “வாக்களிக்க நான்‌ 
ஏன்‌ கவலைப்பட வேண்டும்‌? நான்‌ எதிராக வாக்களிப்பேன்‌, என்‌ மனைவி 
ஆதரவாக வாக்களிப்பாள்‌, எங்கள்‌ வாக்குகள்‌ ஒன்றையொன்று நீக்கிப்‌ 
போட்டுவிடும்‌” என்று கூறிய ஒரு நபரைப்போல்‌ கண்ணோக்கியிருக்‌ 
கலாம்‌. ஒருவேளை சாலொமோன்‌, தேவனின்றி வாழ்வின்‌ பெறுதல்கள்‌, 
குருதல்கள்‌ ஆகியவற்றின்‌ கூட்டுத்தொகை பூஜ்யமாக உள்ளது என்று 
விவரித்திருக்கலாம்‌. 

3:9ல்‌ அவர்‌, “வருத்தப்பட்டுப்‌ பிரயாசப்படுகிறவனுக்கு அதினால்‌ பலன்‌ 
என்ன?” என்று கேட்டார்‌. வாழ்வு என்பது மனிதன்‌ சிறிதளவே 
கட்டுப்படுத்த முடிகின்ற நேர்மறையான மற்றும்‌ எதிர்மறையான 
சுழற்சிகளின்‌ தொடராக உள்ளது. மனிதனுடைய கண்ணோக்கில்‌, சுழற்சி 





வட்டத்தில்‌ கொண்டு செல்லப்படுதல்‌ என்பது வேளைகளும்‌ பருவங்களும்‌ 
குங்கள்‌ சுழற்சிகளை முடிப்பதைப்போல்‌ பயனற்றதாகக்‌ காணப்படலாம்‌. 
நாம்‌ கட்டுப்படுத்த இயலாத சூழ்நிலைகளை நாம்‌ ஏற்றுக்கொண்டு, தேவன்‌ 
நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ள நிகழ்கால வாழ்வை அவருக்கு ஊழியம்‌ 
செய்வதற்கென்று மிகச்சிறந்த வகையில்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌. 
வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகள்‌ யாவும்‌ ஒரு திட்டத்தின்படி ஒன்றுகூடிச்‌ 
செயல்படுகின்றன (3:10-15). “பிரசங்கியார்‌” தேவனுடைய அருளிரக்கத்‌ 
தினால்‌, மனிதகுலத்தின்மீது இடப்பட்டுள்ள வருத்தமான பெருமுயற்சி 
யைக்‌ கண்ணோக்கினார்‌. அவர்‌, “மனுபுத்திரர்‌ பாடுபடும்படி தேவன்‌ 
அவர்களுக்கு நியமித்த தொல்லையைக்கண்டேன்‌. அவர்‌ சகலத்தையும்‌ 
அதினதின்‌ காலத்திலே நேர்த்தியாகச்‌ செய்திருக்கிறார்‌” என்று எழுதினார்‌ 
(3:10, 11௮). தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அதினதின்‌ காலத்தில்‌ நேர்த்தியாகத்‌ 
திட்டம்‌ இட்டுள்ளார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ நாம்‌ காணக்கூடியவற்றைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமான நிகழ்ச்சிகளை உணர்ந்தரியும்‌ அறிவை நமது 
இருதயங்களில்‌ நிலைநாட்டியிருக்கின்றார்‌. நாம்‌, “உலகத்தையும்‌ அவர்கள்‌ 
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உள்ளத்திலே வைத்திருக்கிறார்‌, ஆதலால்‌ தேவன்‌ ஆதிமுதல்‌ அந்தம்மட்டும்‌, 
செய்துவரும்‌ கிரியையை மனுஷன்‌ கண்டு பிடியான்‌”' என்று 
வாசிக்கின்றோம்‌ (3:11). நித்தியமான தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
கட்டுப்படுத்துகின்றார்‌ என்று நாம்‌ அறிகின்றோம்‌, ஆயினும்‌ நாம்‌, எந்த ஒரு 
விஷயத்தையும்‌ தொடக்கத்தில்‌ இருந்து முடிவு வரையிலான அதன்‌ 
முழுமையான சித்தரிப்பைக்‌ காண இயலாது. காலத்தில்‌ நமது சிறு சட்டக 
அமைப்பில்‌ நடைபெறுகிற நிகழ்ச்சிகளை மாத்திரமே நாம்‌ காண இயலும்‌. 

இதிலிருந்து, மனிதன்‌ இந்த பூமியில்‌ வாழுகின்றபோது தனது 
உழைப்பின்‌ பலன்களை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தலே அவனால்‌ செய்ய 
முடிகின்ற மிகச்‌ சிறந்த செயலாகும்‌ என்று சாலொமோளன்‌ முடிவு செய்தார்‌: 
“மகிழ்ச்சியாயிருப்பதும்‌, உயிரோடிருக்கையில்‌ நன்மைசெய்வதுமேயல்லா 
மல்‌, வேறொரு நன்மையும்‌ மனுஷனுக்கு இல்லையென்று அறிந்தேன்‌. 
அன்றியும்‌ மனுஷர்‌ யாவரும்‌ புசித்துக்‌ குடித்துத்‌ தங்கள்‌ சகலப்‌ பிரயாசத்தின்‌ 
பலனையும்‌ அநுபவிப்பது தேவனுடைய அநுக்கிரகம்‌” (3:12, 13). தேவன்‌ 





நமக்கு இன்றைய நாளின்‌ கொடையை அகன்‌ வாய்ப்புக்கள்‌ மற்றும்‌ 
அறைகூவல்கள்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ கொடுத்திருக்கின்றார்‌. அவர்‌ நாம்‌ 
வாழவும்‌ வேலைசெய்யவும்‌ கருவிகள்‌ என்ற வகையில்‌ குறிப்பிட்ட சில 
காலந்துகளை நமக்குக்‌ கொடுத்திருக்கன்றார்‌. தேவனுடைய திட்ட 
அமைப்பை நாம்‌ மாற்ற இயலாது; அத்துடன்‌ ஏதொன்றைக்‌ கூட்டவும்‌ 
அதிலிருந்து எதையாவது குறைக்கவும்‌ நம்மால்‌ முடியாது (3:14). தேவன்மீது 
நம்பிக்கை வைத்தல்‌ என்பது, நமது வாழ்விற்கான அவரது சித்தமானது 
நமக்கு கருத்தறிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தாது இருக்கும்போதுகூட, அதை 
ஏற்றுக்கொள்ளுதல்‌ என்பதாக உள்ளது. 

துன்மார்க்கமும்‌ அநியாயமும்கூட ஒரு நோக்கத்திற்கென்று பயன்‌ 
படுத்தப்படக்கூடும்‌ (3:16-22). சாலொமோன்‌, நியாயத்திற்காகக்‌ கண்‌ 
ணோக்கிய போது, துன்மார்க்கம்‌ வெற்றிகொண்டி ருப்பகைக்‌ கண்டார்‌. நீதி 
இருக்க வேண்டிய இடத்தில்‌ அக்கிரமம்‌ இருப்பதை அவர்‌ கண்டார்‌. 
தேவன்‌ ஏற்ற வேளையில்‌ நீதிமான்களையும்‌ துன்மார்க்கரையும்‌ நியாயந்‌ 
தீர்ப்பார்‌ என்பதை அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ துன்மார்க்கம்‌ இருக்கும்‌ 
படி அனுமதிக்கப்படுவது ஏன்‌ என்பதை அவர்‌ அறிய விரும்பினார்‌. பாவம்‌ 
நிறைந்த வாழ்வை வாழுகின்ற மனிகர்கள்‌, மிருகங்களை விட மேம்பட்ட 
வார்கள்‌ அல்ல என்று காண்பிக்கவே அவர்‌ அதை (துன்மார்க்கத்தை) 
இருக்கும்படி அனுமதித்துள்ளார்‌ என்று அவர்‌ முடிவு செய்தார்‌. 

மனிதர்கள்‌, தேவனுடைய பிரசன்னத்தை மதிக்காமல்‌, மிருகங்களைப்‌ 
போல்‌ வாழுகின்றபோது அவர்கள்‌ மிருகங்களைப்‌ போலவே மரிக்கவும்‌ 
செய்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ மிருகங்களை விட அதிகமான நம்பிக்கையோ 
அல்லது நோக்கமோ கொண்டிருப்பதில்லை. துன்மார்க்கத்தில்‌ வாழ்கின்ற 
மனிதன்‌, மிருகங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேம்பட்ட வனாக இருக்க முடியுமா? 
இவ்விருவருமே மண்ணுக்குத்‌ திரும்புகன்றார்களே. 

இது மீண்டுமாக சாலொமோனை, ஒரு மனிதன்‌ தனது வேலையில்‌ 
மனநிறைவடைந்து வாழ்வில்‌ தனது பங்கை (மகிழ்ச்சியுடன்‌) ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுதல்‌ என்பதே அவன்‌ செய்யக்கூடிய மிகச்‌ சிறந்த செயலாக உள்ளது 
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என்று முடிவெடுக்கும்படி வழிநடத்திற்று. நாம்‌ இந்த உலகத்தை ஒரே 
ஒருமுறை மாத்திரமே கடந்து செல்லுகின்றோம்‌. நாம்‌, தேவன்‌ நமக்குக்‌ 
கொடுத்துள்ளகை, அவர்‌ கொடுத்துள்ளபடி யாகப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌. 


உண்மையான மகிழ்ச்சி என்பது மனித 
வடிவமைப்பல்ல (4:1-16) 

மனிதன்‌ தனது சுய மனநிறைவின்‌ கட்டமைப்பாளராக இருக்க 
முடியாது - மிகவும்‌ அதிகமான சூழ்நிலைகள்‌ அதை அழித்துப்போட 
முடியும்‌. ஒடுக்கப்படுதல்‌ என்பது, மனநிறைவை அடைவதற்கு மனிதன்‌ 
மேற்கொள்ளும்‌ முயற்சிகளை அழிக்க முடியும்‌ (4:1-8). உலகத்தில்‌ ஒடுக்கப்‌ 
பட்டுள்ள மக்கள்‌ பற்றி ஆழ்ந்து சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌. அவர்கள்‌ 
வருத்தத்தின்‌ கண்ணீரைச்‌ சிந்துன்றனர்‌, ஆனால்‌ எவரொருவராலும்‌ 
அவர்களை ஆறுதல்படுத்த இயலாது. அதிகாரம்‌ யாவும்‌ ஒடுக்குபவரின்‌ 
பக்கமாக உள்ளது. ஒடுக்கப்பட்டவர்‌ தமது வழக்கு நியாயமாகக்‌ 
கேட்கப்படுதலைப்‌ பெற இயலாது. விடுதலை என்பது எடுத்துப்‌ 
போடப்பட்டுள்ள நிலையில்‌ உள்ள மக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மரித்தவர்களின்‌ 
நிலை மேலானது என்று சாலொமோன்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌. வசனம்‌ 3, 
“இவ்விருதிறத்தாருடைய நிலைமையைப்‌ பார்க்கிலும்‌ இன்னும்‌ 
பிறவாதவனுடைய நிலைமையே வாசி, அவன்‌ சூரியனுக்குக்‌ கீழே 
செய்யப்படும்‌ துர்ச்செய்கைகளைக்‌ காணவில்லையே” என்று கூறுகிறது. 
ஓடுக்கப்பட்டவர்கள்‌ மனநிறைவடைந்தவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்றால்‌, அந்த மனநிறைவானது அவர்களின்‌ மனநிலையாக (மாத்திரமே) 
இருக்க வேண்டும்‌ ஏனென்றால்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சூழ்நிலைகளை 
எவ்வகையிலும்‌ மேம்படுத்திக்‌ கொள்ள இயலாது. 

கடின உழைப்போ அல்லது சோம்போறித்தனமோ உண்மையான 
மகிழ்ச்சியை உண்டாக்க இயலாது (4:4-6). வாழ்வு முழுவதும்‌ கடினமாக 
உழைக்கும்‌ ஒரு மனிதனைச்‌ சித்தரித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அவன்‌ ஊக்கமும்‌ 
உற்சாகமும்‌ உடையவனாக இருக்கின்றான்‌. அவன்‌ உயர்ந்த இலக்குகளுக்‌ 
காகக்‌ கடினமாக உழைத்து அவற்றை அடைகின்றான்‌. அது அவனது 
மகிழ்ச்சியை உத்தரவாதப்‌ படுத்துகிறதா? இல்லை! அவன்‌ தனது அயலகத்த 
வர்களால்‌ பொறாமையுடன்‌ பார்க்கப்படுகின்றான்‌, இவ்விதமாக 
அவனிடத்திலிருந்து மகிழ்ச்சியானது களவாடப்படுறெது. வெற்றியானது 
பொறாமையைச்‌ சந்திக்கிறபோது, நண்பர்கள்‌ இழந்து போகப்படுகின்றனர்‌. 
வெற்றி என்பது நட்புறவை இழத்தலுக்கு மதிப்புடையதாக உள்ளதா? 

இந்தப்‌ பிரச்சனைக்கு, சோம்பேறித்தனம்‌ என்பது தீர்வாக இருப்ப 
தில்லை; அதுவும்கூட அழிவைக்‌ கொண்டு வருகிறது. வாழ்வு என்பது 
மாயையும்‌ மனசஞ்சலம்‌ நிறைந்ததுமாக இருப்பதில்‌ வியப்பெதுவுமில்லை. 
முடிவுதான்‌ என்ன? சமாதானத்துடன்‌ ஒரு கை நிறையக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ 
என்பது வருத்தத்துடனும்‌ சலிப்புடனும்‌ இரு கைகள்‌ நிறையக்‌ கொண்டி ருத்‌ 
குலைவிட மேன்மையானதாக உள்ளது. இது மதியீனரின்‌ பகுத்தாய்வாக 





உள்ளதா அல்லது சாலொமோனின்‌ முடிவாக உள்ளதா? எவ்வகையிலும்‌, 
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நமக்குப்‌ பாடமானது ஒரேமாதிரியாகவே உள்ளது. சந்தோஷத்தைப்‌ 
பெறுவதற்காக நாம்‌ உழைத்தாலும்‌ அல்லது சோம்பேறித்தனமாக 
உட்கார்ந்து அதற்காகக்‌ காத்திருந்தாலும்‌ நாம்‌ அதை ஆதாயப்படுத்துக்‌ 
கொள்ள இயலாது. அதிகமான உழைப்போ அல்லது சோம்பேறித்தனமோ 
விரும்பத்தக்கது அல்ல. தவறான இடங்களில்‌ நமது வலியுறுத்தத்தை 
வைக்கக்‌ காரணமாகும்‌ எல்லைகளை நாம்‌ தவிர்க்க வேண்டும்‌. நாம்‌, 
வெற்றியைப்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்படாமல்‌, அன்றாடம்‌ தேவனுக்காக மகழ்ச்சி 
நிறைந்தவர்களாய்‌ வாழ வேண்டும்‌. நாம்‌ இரு கைகள்‌ நிறையக்‌ கொண்டி 
ருப்போமா, ஒரு கை நிறையக்‌ கொண்டிருப்போமா அல்லது ஒன்றுமில்லா 
இருப்போமா என்பது பற்றி நாம்‌ கவலைப்படக்கூடாது! 

பேராசை என்பது மனநிறைவை அழிக்கிறது (4:7-12). தான்‌ 
கொண்டிருப்பவற்றில்‌ ஒருக்காலும்‌ இருப்தியடைந்திராத இன்னொரு 
மனிதரைச்‌ சித்தரித்துப்‌ பாருங்கள்‌. இவன்‌ இன்னும்‌ அதிகமான உலகப்‌ 
பொருட்களைப்‌ பெறும்படிக்கு, தனிமைப்படுத்தப்பட்ட தனியான 
வாழ்வை வாழும்‌ அளவுக்கு அதிக வேலை செய்கின்றான்‌. இவனுக்குச்‌ 
சகோதரனோ, பிள்ளையோ அல்லது நண்பனோ இருப்பதில்லை. இவன்‌ 
எல்லா நேரத்திலும்‌ வேலை செய்து கொண்டே இருக்கின்றான்‌. இவை 
எல்லாவற்றையும்‌ இவன்‌ யாருக்காகச்‌ செய்கின்றான்‌? இவன்‌ அதை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிப்பதற்குப்‌ போதிய அளவு நிற்பதில்லை. இவன்‌ 
இதைப்‌ பகிர்ந்து கொள்வதற்குக்‌ குடும்பத்தைக்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 
இவன்‌ இதைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ள விரும்புவதில்லை. 

சுயநலமாக வாழுதல்‌ என்பது மதியீனமாக வாழுதலாக உள்ளது. 
மனிதன்‌ தனிமையாய்‌ இருப்பது அவனுக்கு நல்லதல்ல. அந்த உண்மையை 
முதலில்‌ அறிவித்தவர்‌ தேவன்தாம்‌. (ஆதி. 2:18). ஒருவராய்‌ இருப்பதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ இருவராய்‌ இருத்தல்‌ நல்லது என்பதற்கு, சாலொமோன்‌ நான்கு 
காரணங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌: (1) அவர்கள்‌ தங்கள்‌ உழைப்பின்‌ பலனைப்‌ 
பகிர்ந்து கொள்ள முடியும்‌. (2) அவர்களில்‌ ஒருவர்‌ விழுகின்றபோது, 
இன்னொருவர்‌ அவரைக்‌ தூக்கிவிட முடியும்‌; ஒருவர்‌ தனியாக விழுந்தார்‌ 
என்றால்‌, அவர்‌ இடர்ப்பாட்டில்‌ இருக்கின்றார்‌. (3) குளிரான இரவில்‌ 
இருவர்‌ ஒரே போர்வைக்குள்ளிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ ஒருவரை ஒருவர்‌ 
வெதுவெதுப்டாக்கிக்‌ கொள்ளமுடியும்‌. (4) ஒருவர்‌ தனியாக நின்றால்‌, அவர்‌ 
இருவராய்‌ நிற்பவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகத்‌ தாக்கப்படுவதற்கும்‌ 
தோல்வியடையச்‌ செய்யப்படுவதற்கும்‌ வாய்ப்பு உள்ளது. ஒரு கயிறு 
சுலபத்தில்‌ அறுந்துபோனாலும்‌, “முப்புரிநூல்‌ சீக்ரெமாய்‌ அறாது” (4:12). 

அதிகாரம்கூட மனநிறைவை உறுதிப்படுத்துவதில்லை (4:13-16). சிலர்‌ 
அதிகாரமுள்ள பதவிகளை நாடுகின்றனர்‌, அது அவர்களுக்கு மனநிறை 
வைக்‌ கொண்டுவரும்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌. ஆலோசனையைக்‌ 
கவனிக்காத வயதுமுதிர்ந்த அரசனாக இருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌, 
ஞானமுள்ள இளைஞனாக, ஏழையாக இருத்தல்‌ மேண்மையானது. 
இப்படிப்பட்ட இளைஞன்‌, ஏழையாக இருந்தாலும்‌ சிறைச்சாலையில்‌ 
இருந்து புறப்பட்டு வந்து அரசனாக முடியும்‌. அவனுக்குப்‌ பின்பாக ஆயிரக்‌ 
கணக்கில்‌ மக்கள்‌ தொடர்ந்து வந்து அவன்‌ அரியணையை அடைய 
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உதவுவார்கள்‌. இகே இளைஞன்‌ சற்றுக்காலத்திற்கு, அதிகாரம்‌ நிறைந்த 
வனாகவும்‌ புகழ்மிக்க தலைவனாகவும்‌ முடியும்‌. பின்பு, இரண்டாம்‌ தலை 
முறை அவனுக்குக்கீழ்‌ வளருகின்றபோது, இவன்‌ தனது புகழ்ச்சியை 
இழக்கக்‌ கூடும்‌. இவனது இடத்தில்‌ இன்னொரு இளைஞன்‌ அரியணையில்‌ 
அமரக்கூடும்‌. அதிகாரமும்‌ புகழும்‌ வாழ்க்கைக்கு அர்த்தத்தைக்‌ கொண்டு 
வருவதில்லை. இது யாவும்‌ சுழற்காற்றைத்‌ துரத்துவது போல்‌ உள்ளது. 


முடிவுரை 

நாம்‌ இயேசுவை அறிய முடியும்‌ என்பதால்‌ தேவனுக்கு நன்றி 
செலுத்துங்கள்‌! சாலொமோனின்‌ ஆய்வுக்கட்டுரையானது, இரட்சகர்‌ 
நமக்குத்‌ தேவை என்பதை வலியுறுத்துகிறது. நம்மையே நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ 
மகிழ்ச்சியானவர்களாக்க இயலாது. நம்மை நாமே மகிழ்ச்சிப்படுத்த 
இயலாதகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக, நம்மையே நாம்‌ இரட்சித்துகொள்ள 
இயலாது. அந்த தேவைக்கு பதிலளிக்க இயேசுவே வந்தார்‌. வாழ்வின்‌ 
மாயையானது கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மறைந்துபோகிறது. இயேசு ஒருக்காலும்‌ 
மாயையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியதில்லை. அவர்‌ நம்பிக்கை, மகிழ்ச்சி, அன்பு, 
மற்றும்‌ சமாதானம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றியே பேசினார்‌. நாம்‌ ஜீவனைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளும்படியும்‌ அந்த ஜீவன்‌ பரிபூரணமடையும்படியுமே அவர்‌ 
வந்தார்‌ (யோவா. 10:10). 

இயேசுவின்‌ மீது உங்கள்‌ நம்பிக்கையை வையுங்கள்‌. உங்களுக்காக 
அவர்‌ கொண்டுள்ள ஜீவ மார்க்கத்தை ஏற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌. உங்கள்‌ 
வாழ்வில்‌ அவர்‌ ஏற்படுத்தக்‌ கூடிய மாற்றங்களைக்‌ கண்டு நீங்கள்‌ 
மெய்சிலிர்த்துப்போவீர்கள்‌. 
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9 
தீருப்திக்கு உத்தரவாதம்‌ 
ஒல்லை 
(அரசங்க்‌ 5; 6] 


நன்கு புழக்கத்தில்‌ இல்லாத ஒரு உற்பத்திப்‌ பொருளின்‌ மேல்‌ 
அட்டையில்‌ “திருப்திக்கு உத்தரவாதம்‌ இல்லை” என்று எழுதப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌, அதை வாங்குவதற்கு நீங்கள்‌ தயங்கலாம்‌. தேவபக்தியற்ற 
வாழ்வு என்பது திருப்திக்கு உத்தரவாதம்‌ அளிப்பதில்லை, ஆயினும்‌ மக்கள்‌ 
பலர்‌ அதை விரும்புவதாகக்‌ காணப்படுகிறது. 

பிரசங்கி 5 மற்றும்‌ 6ல்‌ சாலொமோன்‌, ஒரு நபர்‌ தேவனின்றி வாழுகலில்‌ 
உள்ள வீணான தன்மையைக்‌ தொடர்ந்து வலியுறுத்தினார்‌. தேவனற்ற 
நிலையில்‌, இயல்பான மனிதன்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ தடுமாறிக்‌ கலங்கு 
கின்றான்‌. பூமியில்‌ உள்ள எதுவும்‌ அதன்‌ முடிவைப்‌ பற்றி ஆழ்ந்து சிந்திக்கப்‌ 
படுகையில்‌ எந்த அர்த்தமும்‌ கொண்டுள்ளதாகக்‌ காணப்படுவதில்லை. 
மரணம்‌ என்பதே பூமிக்குரிய வாழ்வின்‌ முடிவாக உள்ளது. மரணம்‌ என்பது 
மனிதனின்‌ முடிவாக இருக்குமென்றால்‌, வாழ்வின்‌ நோக்கம்‌ தான்‌ என்ன? 
தேவனிடத்திலிருந்து ஒளியூட்டப்படாவிட்டால்‌ வாழ்வோ அல்லது 
மரணமோ எந்தக்‌ கருத்துணர்வையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை. 

இந்த உண்மையானது, தேவனுடன்‌ நமது உறவின்மீது மாபெரும்‌ 
முக்கியத்துவத்தை வைக்கிறது. தேவனுடைய சித்தத்தைச்‌ சிதைக்க 
முடியாது. தேவனுக்கு ஒரு முழுமையான ஓப்புக்கொடுத்தல்‌ என்ற 
வகையில்‌ இல்லாத எந்த ஒரு தேவபக்தியும்‌ வாழ்வில்‌ வெறுமைத்‌ 
குன்மையுடன்‌ கூட்டுகிறது. “தேவபக்தியாக” உள்ள மக்களில்‌ பலரும்‌ 
அதிருப்தி அடைந்திருப்பதில்‌ வியப்பு எதுவும்‌ இல்லை. அவர்கள்‌ தங்களுக்கு 
வசதியாயிருக்கக்‌ கூடிய அளவுக்குப்‌ போதுமான தேவபக்தியை மாத்திரம்‌ 

















கொண்டுள்ளனர்‌ - உண்மையிலேயே அவர்கள்‌ தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்த 
வில்லை என்று அறிவதற்கு - இருப்பினும்‌ அது, முழுமையான ஓப்புக்‌ 
கொடுத்தலின்‌ மூலம்‌ அவர்களுக்குப்‌ பாதுகாப்பைத்‌ தருவதற்குப்‌ 
போதுமான தேவபக்தியாக இருப்பதில்லை. சிந்தையில்‌ இந்த நினைவைக்‌ 
கொண்டு, சாலொமோன்‌ இந்தப்‌ பகுதியை எழுதினார்‌. 
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தேவனுக்கு அரைமனதுடன்‌ செய்யும்‌ ஊழியம்‌ 


நம்மைத்‌ திருப்திப்படுத்தாது (5:1-7) 

ஆராதனையில்‌ நாம்‌ தேவனை அணுகுகின்றபோது, நாம்‌ நமது 
அடிவைப்புகளைக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌ (5:1-3). நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
பேசுவதைவிட அதிகமாக அவர்‌ பேசுவதைக்‌ கவனிக்கும்படிக்கு நாம்‌ 
அவரை அணுக வேண்டும்‌. பெரும்பான்மையான மக்கள்‌, வெறுமையான 
பலியில்‌ உள்ள தவறை உணர்ந்து அறிவதில்லை. வசனம்‌ 1ல்‌ உள்ள, “மூடர்‌ 
பலியிடுவது” என்பது அனேகமாக, ஒரு மனிதன்‌, பலியிடுதலில்‌ தனது 
புறம்பான நடவடிக்கை மாத்திரமே தேவைப்படுகிறது என்று நினைக்கும்‌ 
அளவுக்கு மிகவும்‌ மதியீனமாக இருப்பதற்கான குறிப்பாக இருக்கலாம்‌. 
தேவன்‌ பலி என்பதை மாத்திரம்‌ விரும்புகிறதில்லை; கீழ்ப்படிதலை 
விரும்புகின்றார்‌. தாழ்மையும்‌ நொறுங்கிய நிலையும்‌ கொண்ட ஆவியையே 
தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. மதியீனமான மனிதன்‌ தனது பலியுடன்‌ தேவனை 
நெருங்கும்போது, அதைத்‌ தேவன்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
மன்னிப்பிற்கான தனது அரைமனதான வேண்டுதலை அவர்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ எதிர்பார்க்கின்றான்‌; இருப்பினும்‌ அவன்‌ தேவன்‌ 
கூறுவதைக்‌ கவனிக்க மனமற்றவனாய்க்‌ தன்‌ வழியில்‌ செல்லுகின்றான்‌. 

தேவபக்தியை இவ்விதமாய்க்‌ கையாளுகின்றவர்கள்‌, தேவபக்தி 
யற்றவார்களைவிட அதிகமாக, அடிக்கடி தங்கள்‌ இடர்ப்பாட்டு வேளை 
களில்‌ குழப்பம்‌ அடைகின்றனர்‌. தேவன்மீது விசுவாசம்‌ இல்லாதவர்கள்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து எதையும்‌ எதிர்பார்ப்பதில்லை, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
ஒன்றுமில்லாததற்குக்‌ கூடத்‌ தேவன்மீது பழிசுமத்துகன்றனர்‌. இதற்கு 
மறுபுறம்‌, பெயரளவுக்கு ஊழியர்களாய்‌ இருப்பவர்கள்‌, தங்கள்‌ விருப்பங்‌ 
களைத்‌ தேவன்‌ திருப்திப்‌ படுத்த வேண்டும்‌ என்று அடிக்கடி நினைக்‌ 
கின்றனர்‌. இந்தத்‌ தனிநபர்கள்‌ தங்களையோ அல்லது தங்கள்‌ பிரச்சனை 





களையோ தேவனிடத்தில்‌ ஒப்புவிக்கப்‌ போதுமானதாக இராத 
விசுவாசத்தைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 

தேவனை மரியாதைக்‌ குறைவான அல்லது உண்மையற்ற வகையில்‌ 
அணுகுதல்‌ பற்றி சாலொமோன்‌ எச்சரிக்கை செய்தார்‌ (5:2). உண்மையில்‌ 
அவர்‌, “கேவசமுகத்தில்‌ நீ துணிகரமாய்‌ உன்‌ வாயினால்‌ பேசாமலும்‌, மனம்‌ 
பதறி ஒரு வார்த்தையையும்‌ சொல்லாமலும்‌ இரு, தேவன்‌ வானத்‌ 
திலிருக்றொர்‌, நீ பூமியிலிருக்றொய்‌” என்று கூறினார்‌. தேவ சமூகத்தில்‌ 
மிகவும்‌ அதிகமாய்ப்‌ பேசுகின்ற ஒரு மனிதன்‌ தனது வாயினால்‌ பாவம்‌ 
செய்யக்கூடிய நிலையில்‌ இருக்கின்றான்‌. மதியீனன்‌ தான்‌ தேவனை 
அணுகும்போது மிக அதிகமாய்ப்‌ பேசுகின்றான்‌ (5:3). 

நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ பொருத்தனைகள்‌ பண்ணுகின்றபோது, அவற்றை 





நாம்‌ காத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ (5:4-7). பொருத்தனை செய்து அதை நிறை 
வேற்றாமல்‌ போடுறகைக்‌ காட்டிலும்‌, பொருத்தனை செய்யாதிருக்கிறது 
நல்லது. நாம்‌ செய்ய இயலாதவற்றையோ அல்லது செய்ய விரும்பாத 
வற்றையோ வாக்களிக்கக்‌ கூடாது. நமது சரீரங்களினால்‌ காத்துக்கொள்ள 
முடியாதவற்றை நமது வாய்கள்‌ வாக்குறுதி அளிக்கின்றபோது, நாம்‌ 
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நெறிதவறுதலினால்‌ பாவம்‌ செய்கின்றோம்‌. “நான்‌ தவறு செய்தேன்‌” 
என்பது போன்றவற்றைக்‌ கூறுதலினால்‌ நமக்கு நாமே சாக்குப்போக்குக்‌ 
கூறிக்கொள்ளுதல்‌ என்பது எந்த நன்மையும்‌ செய்யாது. நாம்‌ தேவனுக்கு 
முன்பாகவும்‌ அவரது தூதுவர்களுக்கு முன்பாகவும்‌ ஜாக்கிரதையாகவும்‌ 
நேர்மையாகவும்‌ பேசவேண்டும்‌ என்று சாலொமோன்‌ கூறினார்‌. வசனம்‌ 
6ல்‌ உள்ள, “தூதன்‌” என்பது பலிசெலுத்துகன்ற அல்லது பொருத்தனைக்குச்‌ 
சாட்சியாய்‌ இருக்கின்ற ஆசாரியர்‌ அல்லது தேவனுடைய பிரதிநிதியைக்‌ 
குறிப்பிடக்கூடும்‌. 

தேவனுடன்‌ நமது உறவுமுறை என்பது மிகுந்த அக்கறைக்குரிய விஷய 
மாக உள்ளது. தேவனுக்கான நமது ஊழியம்பற்றிப்‌ பெரிய கனவுகளைக்‌ 
காணுகலும்‌ பெருமையடித்துக்‌ கொள்ளுதலும்‌ வீணானதாக உள்ளது (5:7). 
வாழ்க்கை என்பது வினயமானதாக உள்ளது, அதைக்‌ கொடுப்பவரை 
மரியாதையுடனும்‌ பயபக்தியுடனும்‌ அணுக வேண்டும்‌. 

இதே விதமான உணர்வுகள்‌ 1 சாமு. 15:22லும்‌ விவரிக்கப்படுகின்றன. 
சவுல்‌, அமலேக்கியர்களை அழிப்பதில்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளைச்‌ 
செயல்படுத்த தவறியிருந்தார்‌. அவர்‌(சவுல்‌) எல்லாவற்றையும்‌ அழிக்க 
வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ கூறியிருந்தார்‌, ஆனால்‌ சவுலோ, பலிசெலுத்து 
வதற்கென்று மிகச்‌ சிறந்தவற்றைக்‌ காத்துவைப்பது நலமாய்‌ இருக்கும்‌ என்று 
நினைத்தார்‌. அவர்‌ அமலேக்கியரின்‌ இராஜாவாயிருந்த ஆகாக்‌ என்பவனை 
யும்‌ உயிருடன்‌ வைத்திருந்தார்‌. தேவன்‌ சாமுவேல்‌ தீர்க்கதரிசியை, சவுலைச்‌ 
சந்தித்து அவர்‌ எவ்வாறு தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்தாதிருந்தார்‌ என்று 
கூறும்படி அனுப்பி வைத்தார்‌. முதலில்‌ சவுல்‌, தமக்குத்‌ தேவன்‌ கூறியபடி 
யெல்லாம்‌ செய்திருந்ததாகக்‌ கூறினார்‌. அவர்‌ ஆகாகை மாத்திரமும்‌ பலிகள்‌ 
செலுத்துவதற்கென்றே ஆடு மாடுகளையும்‌ உயிருடன்‌ வைத்திருந்ததாகக்‌ 
கூறினார்‌. அது சரியானதாகத்தான்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌, அல்லவா? 
தேவன்‌ பலியை விரும்புகின்றார்‌ அல்லவா? சாமுவேல்‌, “கர்த்தருடைய 
சத்தத்துக்குக்‌ கழ்ப்படிகிறதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, சர்வாங்க தகனங்களும்‌ 
பலிகளும்‌ கர்த்தருக்குப்‌ பிரியமாயிருக்குமோ? பலியைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
கீழ்ப்படிதலும்‌, ஆட்டுக்கடாக்களின்‌ நிணத்தைப்பார்க்கிலும்‌ செவி 
கொடுத்தலும்‌ உத்தமம்‌” என்று கூறினார்‌ (1 சாமு. 15:22). கீழ்ப்படிதல்‌ 
இல்லாத பலி என்பது தேவனுக்கு எதையும்‌ அர்த்தப்படுறெது இல்லை. 
வெறுமையான பலி என்பது தேவனுக்கோ அல்லது மனிதனுக்கோ 
திருப்தியைக்‌ கொண்டுவருவதில்லை. 


செல்வங்கள்‌ நம்மைத்‌ 
திருப்திப்படுத்தாது (5:8-6:6) 
செல்வங்களும்‌ ஒரு மனிதனுக்குத்‌ திருப்தியைக்‌ கொடுக்க மாட்டா 
என்று சாலொமோன்‌ கண்டறிந்தார்‌. ஆதாயத்தின்மீதான விருப்பமானது 
செல்வந்தர்கள்‌ ஏழைகளை ஓடுக்கக்‌ காரணமாகக்‌ கூடும்‌ (5:8, 9). இந்த 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ சாலொமோன்‌, ஒடுக்கப்பட்ட வர்கள்‌ அதிகாரிகளின்‌ 
முன்னிலையில்‌ தங்கள்‌ வழக்குகள்‌ நியாயமாக விசாரிக்கப்படுதலில்‌ பெறும்‌ 
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சிரமங்களைக்‌ கலந்துரையாடினார்‌. நியாயமானது புரட்டப்படுதலில்‌ உள்ள 
பிறழ்வுகளைக்‌ காண்பதில்‌ மனிதர்‌ திகைப்படையக்கூடாது. அவர்‌, “ஒரு 
தேசத்தில்‌ ஏழைகள்‌ ஓடுக்கப்படுகிறகையும்‌, நியாயமும்‌ நீதியும்‌ புரட்டப்‌ 
படுகிறதையும்‌ நீ காண்பாயானால்‌, அதைக்குறித்து ஆச்சரியப்படாதே, 
உயர்ந்தவன்மேல்‌ உயர்ந்தவன்‌ காவலாளியாயிருக்கிறான்‌, அவர்கள்மேல்‌ 
உயர்ந்தவரும்‌ ஒருவருண்டு”” என்று கூறினார்‌ (5:8). அரசு அலுவலர்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌ இன்னொருவருக்குப்‌ பொறுப்பாளியாய்‌ இருக்கின்றார்‌, 
எனவே, அரசாங்கத்திற்கு விடுக்கப்படும்‌ வேண்டுகோளானது செயல்‌ 
முறையில்‌ எங்காவது தொலைந்து போய்விடக்கூடும்‌, அவற்றிற்கான 
பொறுப்பை எவரொருவரும்‌ ஏற்றுக்கொள்வதில்லை. 

சாதாரண மனிதரிடமிருந்து, அதிகார வர்க்கத்தினர்‌ சுயநலமான 
ஆதாயம்‌ பெற்றுக்கொள்வதைக்‌ காண்பதில்‌ சாலொமோன்‌ கலவரம்‌ 
அடைந்தார்‌. அரசர்‌ தொடங்கி ஒவ்வொருவரும்‌ நாட்டின்‌ உற்பத்தியில்‌ 
எவ்வாறு வாழ்கின்றனர்‌ என்பதை அரசு அலுவலர்கள்‌ உணர வேண்டும்‌ 
என்று அவர்‌ நினைத்தார்‌. நாட்டில்‌ சாதாரண மனிதர்களே உழைத்தனர்‌ 
என்பதால்‌, எல்லா மக்களையும்‌ விட அம்மனிதர்‌ ஓடுக்கப்படக்கூடாது. 
அவர்‌ தேசத்திற்காக உழைப்பதில்‌ சம்பாத்தியத்தை ஈட்டுகிறார்‌. இதை 
உணர்ந்தறிந்து ஓடுக்கப்பட்டவர்களின்‌ வேண்டுகோள்களைக்‌ கேட்பவர்‌ 
என்பவர்‌ அசாதாரணமான அரசராயிருப்பார்‌. இது வாழ்வில்‌ பயனற்ற 
இன்னொரு போராட்டமாக உள்ளது. சாதாரண மனிதனுக்கு நியாயம்‌ 
குருவதைப்‌ புறக்கணிக்கிற அரசு தானாகவே அழிகிறது. இது சுய 
இலாபத்திற்காகச்‌ செய்யப்பட்டாலும்‌, கடைசியில்‌ இது சுய அழிவாகவே 
உள்ளது. 

பண ஆசை என்பது ஒருக்காலும்‌ திருப்திப்படுத்தப்‌ படுவதில்லை 
(5:10-12). செல்வங்கள்‌ பெருகுகையில்‌, பணக்கைச்‌ செலவிடும்‌ விருப்பத்‌ 
தேர்வுகளும்‌ பெருகுகின்றன. பணத்தைக்‌ கொண்டிருப்பவர்கள்‌ அது 
தங்கள்‌ கைவிரல்களில்‌ இருந்து நழுவி ஓடுவதைக்‌ கவனிப்பது தவிர வேறு 
எந்த நன்மையைக்‌ காணுகின்றனர்‌? ஏராளமான செல்வத்தைக்‌ 
கொண்டிருத்தல்‌ என்பது கடை சிப்‌ பகுப்பாய்வில்‌ எதையும்‌ அர்த்தப்படுத்து 
வதில்லை. இரவில்‌ நன்கு உறங்குபவர்‌ யார்‌? - சாதாரண, உழைக்கும்‌ 
மனிதனா அல்லது செல்வந்தனான மனிதனா? உழைக்கும்‌ மனிதன்‌ 








கொஞ்சமாய்‌ உண்டாலும்‌ அதிகமாய்‌ உண்டாலும்‌, அவன்‌ கன்‌ படுக்‌ 
கைக்குச்‌ சென்று இனிய நித்திரையை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கலாம்‌. 
செல்வத்தைப்‌ பற்றிச்‌ செல்வந்தன்‌ கொண்டுள்ள கவலை அவனைத்‌ தூங்க 
அனுமதிக்காது. 

நிகழ்ச்சிகளின்‌ சில விக்கினத்தால்‌ செல்வம்‌ எடுக்கப்படும்படியாக 
மட்டும்‌ செல்வந்தர்கள்‌ தங்கள்‌ செல்வத்தைப்‌ பதுக்கிவைப்பது கருத்தறி 
வற்ற தீமையாக உள்ளது (5:13-17). செல்வங்கள்‌ எனப்படுபவை, 
முதலீடுகளில்‌ காணாமற்‌ போய்விடலாம்‌, களவு செய்யப்படலாம்‌ அல்லது 
சுகவீனத்தில்‌ செலவு செய்யப்படலாம்‌. எவ்வகையிலும்‌, ஒருவருக்கு 
மரபுரிமையாக விட்டுச்‌ செல்லுதல்‌ என்பது எதுவுமே இல்லை. அது 
குன்னிலேயே மோசமானதல்ல, ஏனெனில்‌ நாம்‌ ஏற்கனவே, மற்றவர்கள்‌ 
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செலவிடும்படிக்கு ஏராளமான சொத்தினைவிட்டுச்‌ செல்லுதலில்‌ உள்ள 
பயனற்ற தன்மையைக்‌ கண்டிருக்கின்றோம்‌. சாலொமோன்‌, செல்வத்தைப்‌ 
பதுக்கி வைப்பதிலும்‌ கவனமின்மையின்‌/பொறுப்பின்மையின்‌ மூலம்‌ 
அதை இழப்பதிலும்‌ உள்ள பயனற்ற தன்மையை விவரித்தார்‌. கடை சியில்‌, 
ஒரு மனிதன்‌ தான்‌ பிறந்தபோது இருந்த - ஒன்றுமின்மை என்ற - அதே 
நிலையில்‌ மாத்திரமே இருக்கின்றான்‌. 

இந்த உற்றுக்கவனித்தல்கள்‌ சாலொமோனை அவரது முந்திய 
முடிவுக்குத்‌ திரும்பச்‌ செய்தன: அதாவது, ஒரு மனிதன்‌, தனக்குத்‌ தேவன்‌ 
ஆசீர்வதித்திருக்கன்ற தனது உழைப்பின்‌ பலனை மகிழ்வுடன்‌ அனு 
பவித்தல்‌ என்பது அவனுக்கு மிகவும்‌ சிறந்ததாக உள்ளது (5:18-20). 
செல்வத்தைப்‌ பெற்றுள்ளவர்கள்‌ அதை தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வந்த ஒரு 
கொடையாக ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. பின்பு அவர்கள்‌ செல்வத்தை 





மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கவும்‌, அதைத்‌ தாங்கள்‌ கொண்டிருக்கையில்‌ தக்க 
வகையில்‌ பயன்படுத்தவும்‌ (இருபை அளிக்கும்படி) தேவனிடத்தில்‌ ஜெபிக்க 
வேண்டும்‌. அதுவும்கூட தேவனிடத்திலிருந்து வருகிற ஓரு வரமாகவே 
உள்ளது. இதைச்‌ செய்கின்ற நபர்‌ தமது (கடந்தகால) வாழ்வை 
வருத்தத்துடன்‌ திரும்பிப்‌ பார்க்க மாட்டார்‌. அவர்‌ வாழ்வதற்குத்‌ தேவன்‌ 
அவருக்கு இருதயத்தில்‌ உணரப்பட்ட மகிழ்ச்சியைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌. 
தேவன்‌ சில மனிதர்களுக்குச்‌ செல்வத்தைக்‌ கொடுக்கின்றார்‌ ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ மகிழ்வுடன்‌ அதை அனுபவிப்பதற்கு உடல்நலத்தைக்‌ கொடுப்‌ 
பதில்லை என்பது செல்வங்களைப்‌ பற்றிய இன்னொரு பிரச்சனையாக 
உள்ளது (6:1-6). இது பயனற்றதாக உள்ளது, ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ மரித்து, 
அவற்றை மற்றவர்கள்‌ செலவிடும்படி விட்டுச்‌ செல்லுகின்றனர்‌. ஒரு 
மனிதன்‌ பல ஆண்டுகள்‌ வாழ்ந்திருந்து நூறு பிள்ளைகளைப்‌ பெற்று 
முதிர்வயதுள்ளவனாக இருந்தும்‌, அவன்‌ தனது உழைப்பின்‌ பலனை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க இயலாதவனாக இருந்தால்‌, அவன்‌ மரிப்பது 
மேன்மையாக இருக்கும்‌ என்று சாலொமோன்‌ நினைத்தார்‌ (6:3). அவன்‌ 
பிறந்தபோதே இறந்திருந்தால்‌, அவன்‌ பகலின்‌ வெளிச்சத்தைக்‌ கண்டிருக்க 





மாட்டான்‌; அவன்‌ தனது பெயரை முதலாய்‌ அறிந்திருக்க மாட்டான்‌. 
அதுவும்‌ நல்லதாகக்‌ காணப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ அது சாலொமோனுக்கு, 
முதிர்வயதான மகிழ்ச்சியற்ற மனிதனாக இருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மேன்மையானதாகக்‌ காணப்பட்டது. ஒரு மனிதன்‌ இரண்டாயிரம்‌ 
ஆண்டுகள்‌ வாழ்ந்திருந்தும்‌ ஒருக்காலும்‌ மகிழ்ச்சியோ திருப்தியோ 
இல்லாதவனாக இருந்தால்‌, வாழ்தலின்‌ நோக்கம்தான்‌ என்னவாக 
இருக்கும்‌? 


விருப்பங்களை நிறைவேற்ற நாடுதல்‌ 
திருப்தியளிக்காது (6:7-12) 
விருப்பம்‌ என்பது திருப்திசெய்யப்பட இயலாததாக உள்ளது (67-9). 
ஞானியும்‌ மதியீனனும்‌ உணவுக்காக உழைப்பதிலேயே தங்கள்‌ வாழ்வைச்‌ 
செலவிடுகின்றனர்‌. இருவரில்‌ எவருமே, போதுமானவற்றைப்‌ பெற்றதாக 
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ஒருக்காலும்‌ காணப்படுவதில்லை. ஞானியாக இருக்கின்ற ஏழை மனிதன்‌ 
முடிவில்‌, மதியீனனாக இருக்கின்ற செல்வந்தனைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மை 
யானவனாக இருக்கின்றான்‌. அவன்‌ தனது பசிகளை நன்கு கட்டுப்படுத்தக்‌ 
கற்கின்றான்‌. அவன்‌ தனது எல்லா விருப்பங்களையும்‌ ஒருக்காலும்‌ 
நிறைவேற்றிக்‌ கொள்வதில்லை. அதிகமாக விரும்புவகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ உள்ளவற்றை மதித்தல்‌ என்பது மேன்மையானதாக உள்ளது. 
அதிகமானவற்றை விரும்புதல்‌ என்பது பயனற்றதாக உள்ளது. 

“என்ன இருக்க வேண்டுமென்றிருக்றெதோ, அது இருக்கும்‌” என்பது 
குவிர்க்க இயலாத முடிவாக உள்ளது (6:10-12). எல்லா நிகழ்ச்சிகளும்‌ 
தேவனுடைய கரங்களில்‌ உள்ளன. நாம்‌ வெறும்‌ மனிதர்கள்‌ மட்டுமே 
என்பதையும்‌ தேவனிடம்‌ வாதிடவோ அல்லது அவரை சந்தேகிக்கவோ 
கூடாது என்பதையும்‌ நாம்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌. தேவனில்லாமல்‌ நமது 
உழைப்புகள்‌ யாவும்‌ பயனற்றவைகளாக உள்ளன - அவைகள்‌ கருத்து 
எதையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை. எனவே தேவனிடத்தில்‌ விவாதம்‌ செய்து 
நமக்கு என்ன பயன்‌ கிடைக்கப்போறெது? கடந்துசெல்லும்‌ நிழல்களை 
விடச்‌ சற்றே மேலானவர்களாக இருக்கின்ற நாம்‌, எது நமக்கு மிகச்‌ சிறந்தது 
என்று எப்படி முடிவு செய்ய இயலும்‌? 


முடிவுரை 
எதிர்காலம்‌ ஒரு மனிதனுக்கு எதை வைத்துள்ளது என்று எவரால்‌ 
கூறமுடியும்‌? நாம்‌ நமது வாழ்வைக்‌ தேவனிடத்திற்குத்‌ திருப்பவும்‌, அவர்‌ 
நமக்கு மிகச்சிறந்தது எது என்பதை அறிந்துள்ளார்‌ என்று அவர்மீது 
நம்பிக்கை வைக்கவும்‌ முடியாதென்றால்‌, வாழ்வின்‌ அர்த்தத்தைக்‌ 
கண்டறிவதில்‌ எந்த நம்பிக்கையும்‌ இல்லை. 
தேவனை மதியாதிருத்தல்‌ என்பது நமது ஒரே நம்பிக்கையைத்‌ தூக்கி 
யெறிதலாக உள்ளது. எரேமியா, “கர்த்தாவே, மனுஷனுடைய வழி 
அவனாலே ஆகிறதல்லவென்றும்‌, தன்‌ நடைகளை நடத்துவது நடக்கிறவ 
னாலே ஆறெதல்லவென்றும்‌ அறிவேன்‌” என்று கூறினார்‌ (எரே. 10:23). 
உலகப்‌ பிரகாரமான எந்த ஒரு தேடுதலும்‌ நமது ஆழமிக்க ஏக்கங்களைத்‌ 
திருப்திப்படுத்தாது. நமது மிகச்சிறந்தவற்றை உண்மையுடன்‌ தேவனுக்கு 
கொடுத்தல்‌ என்பது மாத்திரமே திருப்திக்கான நமது ஒரே ஆதாரமூலமாக 
உள்ளது. 
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10 


வாழ்வின்‌ சரியான பக்கத்தை 
மலாகத்‌ திருப்புதல்‌ 


(ரங்க 7; 8) 


வாழ்வின்‌ முன்னுரிமைகள்‌ பற்றி மக்கள்‌ எவ்வளவாகக்‌ குழப்பம்‌ 
அடைந்து இருக்கின்றனர்‌ என்பது பற்றி விவரிப்பதற்குப்‌ பிரசங்கி 7 மற்றும்‌ 
8ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ பல நேர்மாறுகள்‌ தரவழைக்கப்பட்டுள்ளன. மிகச்‌ 
சிறந்தது என்று நாம்‌ நினைக்கும்‌ தெரிவுகள்‌ எப்போதுமே மிகச்‌ 
சிறந்தவைகளாக இருப்பது இல்லை. நாம்‌ வாழ்வைத்‌ தலைகீழாகக்‌ 
கண்ணோக்கிக்‌ கொண்டிருக்கின்றோம்‌, இருப்பினும்‌ அது சரியானதாக 
உள்ளது என்று நினைக்கின்றோம்‌. தேவனில்லாத நிலையில்‌ மனிதன்‌ 
தலைகீழாகத்‌ திருப்பப்பட்ட வாழ்வைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌, அதை 
உணர்ந்தறியாமலும்‌ இருக்கின்றான்‌. பவுலும்‌ அவரது உடன்‌ ஊழியர்களும்‌ 
தெசலோனிக்கே பட்டணத்திற்குச்‌ சென்றபோது, அவர்கள்‌ உலகத்தைக்‌ 
கலக்குகின்றவர்கள்‌ என்று அந்த நகரில்‌ இருந்த சில மனிதர்கள்‌, குற்றம்‌ 
சாட்டினார்கள்‌ (அப்‌. 17:6). உண்மையில்‌ உலகம்‌ ஏற்கனவே தலைகீழான 
நிலையில்‌ இருந்தது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ சரியான பக்கத்தை மேலாகக்‌ திருப்ப 
நாடிக்கொன்டி ருந்தனர்‌. 

வாழ்வின்‌ மேன்மையான விஷயம்‌ என்று சாலொமோன்‌ விவரித்ததை, 
சராசரி நபர்‌ மேன்மையானதென்று கருதமாட்டார்‌. மேன்மையானவை 
என்று சாலொமோன்‌ கருதிய சில அனுபவங்கள்‌ சந்கோஷமற்றவைகளாக 
இருப்பதால்‌ அவைகள்‌ நாம்‌ தவிர்க்க விரும்புகின்ற அனுபவங்களாக 
உள்ளன. 


சூழ்நிலைகளை அவைகள்‌ இருக்கும்‌ 
வண்ணமாகக்‌ காணுங்கள்‌ (7:1-7) 
முதலாவதாக, நற்க&ீர்த்தியானது பரிமளத்‌ தைலங்களைத்‌ காட்டிலும்‌ 
மேன்மையானது என்று சாலொமோன்‌ கூறினார்‌. வேதாகமம்‌ எழுதப்பட்ட 
காலங்களில்‌, விலை உயர்ந்த பரிமளத்‌ தைலங்கள்‌ பொக்கிஷமாக 
நினைக்கப்பட்டன. மரியாள்‌ இயேசுவின்‌ பாதங்களை அபிஷேகம்‌ 
செய்வதற்கு விலையுயர்ந்த பரிமளத்‌ தைலத்தைப்‌ பயன்படுத்தியபோது 
யூதாஸ்‌ காரியோத்து கலக்கம்‌ அடைந்தான்‌. அதை முந்நூறு பணத்திற்கு 
விற்று தரித்திரருக்குக்‌ கொடுக்கலாமே என்று அவன்‌ உடனடியாகக்‌ கருத்துத்‌ 
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தெரிவித்தான்‌. யூதாஸ்‌ தரித்திரரைக்‌ குறித்து அக்கறை கொண்டிருக்க 
வில்லை; அவன்‌ அந்தக்‌ குழுவில்‌ பொருளாளராக இருந்தான்‌ மற்றும்‌ அந்தப்‌ 
பணம்‌ அவனுடைய பணப்டையில்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்பினான்‌ 
(யோவா. 12:1-6). நீதிமொழிகள்‌ 22:1, “திரளான ஐசுவரியத்தைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ நற்கீர்த்தயே தெரிந்துகொள்ளப்படத்தக்கது: பொன்‌ 
வெள்ளியைப்பார்க்கிலும்‌ தயையே நலம்‌” என்று கூறுகிறது. “யூதாஸ்‌” என்ற 
பெயரானது எப்போதுமே இகழ்ச்சிக்கு உரியதாக வைக்கப்படும்‌, ஏனெனில்‌ 
அவன்‌ தனது சிந்தையில்‌ வாழ்வைத்‌ தலை£ழாகக்‌ கொண்டிருந்தான்‌. அவன்‌ 
சரியான முன்னுரிமைகளைக்‌ கொண்டி ருந்ததில்லை. 

இரண்டாவதாக, மரண நாள்‌ என்பது ஜனன நாளை விட மேன்மை 
யானதாக உள்ளது என்று சாலொமோன்‌ கூறினார்‌. இந்த நிகழ்ச்சிகளைப்‌ 
பற்றிய நேரெதிரான கருத்துக்களை நாம்‌ கொண்டிருப்போம்‌ என்பது 
உறுதி. ஒரு குழந்தை பிறக்கும்போது நாம்‌ மகிழ்வடைகின்றோம்‌, அன்‌ 
பார்ந்த ஒருவர்‌ மரிக்கும்‌ போது நாம்‌ அழுகின்றோம்‌. நாம்‌ “மரண 
நாட்களை” அல்ல ஆனால்‌ பிறந்தநாட்களையே கொண்டாடுகின்றோம்‌. 
சாலொமோனைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, ஒரு குழந்தை பிறக்கின்றபோது நாம்‌ 
அழ வேண்டும்‌, மற்றும்‌ மகிமைக்கென்று அது ஏறெடுத்துக்‌ கொள்ளப்‌ 
படுகையில்‌ நாம்‌ மகிழ்ச்சியடைய வேண்டும்‌. 

மூன்றாவதாக, ஒரு விருந்திற்குச்‌ செல்லுவதைக்‌ காட்டிலும்‌ ஒரு சவ 
அடக்கத்திற்குச்‌ செல்லுதல்‌ என்பது மேன்மையானதாக உள்ளது. ஏன்‌? 
விருந்து ஒன்றில்‌, சிரிப்பதும்‌ வயிறு நிறைய உண்பதுமான மீண்டும்‌ 
வெறுமையாகும்‌ விஷயங்களின்‌ சுருக்கமான மகிழ்ச்சியைப்‌ பெறுதல்‌ என்ற 
கொஞ்சமான ஆதாயமே உள்ளது. இதற்கு மறுபுறம்‌, புலம்புதல்‌ என்பது 
இருதயத்தின்‌ முதிர்நிலைகள்‌ பற்றித்‌ தீவிரமாகச்‌ சிந்தித்துபார்க்க 
வழிநடத்துகிறது. 

நான்காவதாக, மூடரின்‌ பாட்டைக்‌ கேட்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ ஞானி 





யின்‌ கடிந்து கொள்ளுதலைக்‌ கவனித்தல்‌ என்பது மேன்மையானதாக 
உள்ளது. இளம்‌ வயது மக்கள்‌ திருத்தப்படுதலைப்‌ பெரும்பாலும்‌ தவிர்த்து, 
ஓலி மிகுந்த இசையின்‌ லயத்தில்‌ தங்களை இழந்து போகின்றனர்‌. சோம்‌ 
பேறித்தனமான மகிழ்வை அனுபவித்தல்‌ என்பது பயனற்றதாக உள்ளது, 
சிரிப்பு என்பது பானைக்கு அடியில்‌ வைக்கப்பட்ட தீயில்‌ இடப்பட்ட 
உலர்ந்த முடிகளைப்போல்‌ படபடப்பதாக உள்ளது. 

“இதைக்‌ காட்டிலும்‌ அது மேன்மையானது” என்பது பற்றிய இந்தப்‌ 
பட்டியலானது, நாம்‌ நமது முன்னுரிமைகளை நேராக்கிக்‌ கொள்ளாத 
வரையில்‌ வாழ்வு என்பது அது இருக்க வேண்டிய பிரகாரம்‌ இராது 
என்பதை விவரிக்கிறது. 


முடிவு விளைவை ஆழ்ந்து சிந்தியுங்கள்‌ (7:8-14) 
விளையாட்டு வீரருக்கு, பயிற்சி என்பது முன்னுரிமையான விஷயமாக 
உள்ளது. அவர்‌ வேதனை மற்றும்‌ உழைப்பு ஆகியவற்றை மகிழ்வுடன்‌ அனு 
பவிக்கின்ற காரணத்தினால்‌ மாத்திரம்‌ வியர்த்தல்‌, கடின உழைப்பு மற்றும்‌ 
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தசைகளில்‌ வலி ஆகியவற்றைப்‌ பெறுவதில்லை. அவர்‌ கடைசிப்‌ 
பந்தயத்தையும்‌ ஓட்டத்தை முடிப்பதையும்‌ எதிர்நோக்கியிருக்கன்றார்‌. 
குறிப்பிட்ட ஒரு கணத்தில்‌ நமக்கு நடைபெறுவதென்பது அல்ல ஆனால்‌ 
முடிவில்‌ அது எவ்வாறு திரும்புகிறது என்பதே அர்த்தத்தைத்‌ 
தீர்மானிக்றெது. “ஒரு காரியத்தின்‌ துவக்கத்தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதின்‌ முடிவு 
நல்லது” (7:8௮). 

7:8ஆ-10ல்‌ நாம்‌, பெருமையுடன்‌ இருப்பதைப்‌ பார்க்கிலும்‌ பொறுமை 





யுடன்‌ இருத்தல்‌ மேன்மையானது என்று வாசிக்கின்றோம்‌: 


பெருமையுள்ளவனைப்பார்க்கிலும்‌ பொறுமையுள்ளவன்‌ உத்தமன்‌. 
உன்‌ மனதில்‌ சீக்கிரமாய்க்‌ கோபங்கொள்ளாகே, மூடரின்‌ நெஞ்சிலே 
கோபம்‌ குடிகொள்ளும்‌. “இந்நாட்களைப்பார்க்கிலும்‌ முன்நாட்கள்‌ 
நலமாயிருந்தது?” என்று சொல்லாதே, நீ இகைக்குறித்துக்‌ கேட்பது 
ஞானமல்ல. 


பொறுமையின்மை என்பது துரிதமாய்‌ உணர்ச்சிவசப்படுதலுக்கு 
வழிநடத்துகிறது. துரிதமாய்க்‌ கோபப்படுதல்‌ என்பது பயனற்றதாக உள்ளது 
மட்டுமின்றி, பொறுமையின்மை என்பது நமது வாழ்வைப்‌ புறம்பே கள்ள 
விரும்பவும்‌ காரணமாழெது. அதுவும்கூட மதியீனமானதாக உள்ளது. நாம்‌ 
இளைஞர்களாக இருக்கும்போது, வளருவதற்கும்‌ வாழ்வைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளுவதற்கும்‌ பொறுமையற்றவர்களாக இருக்கின்றோம்‌. நாம்‌ 
முதியவர்களாக இருக்கும்போது, மீண்டும்‌ இளைஞர்களாக இருக்க 
விரும்புகின்றோம்‌. இப்படிப்பட்ட விருப்பங்கள்‌ சுழற்காற்றைத்‌ துரத்துவது 
போன்றதாக உள்ளன. சாலொமோன்‌ உண்மையில்‌, நாம்‌ வாழ்வில்‌ நமது 
பங்கை ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்றே கூறினார்‌. 
சுதந்தரத்தைப்‌ பயன்படுத்துவதில்‌ ஞானத்கைச்‌ செயல்முறைப்‌ 
படுத்துதல்‌ நல்லது என்றும்‌ சாலொமோன்‌ கூறினார்‌ (7:11-14). பணமும்‌ 
ஞானமும்‌ தங்கள்‌ அனுகூலங்களைக்‌ கொண்டுள்ளன, ஆனால்‌ ஞானம்‌ 
என்பது பணத்தைக்‌ கொண்டிருத்தலுக்கு நோக்கத்தைத்‌ தருகிறது. 
இவ்விரண்டையும்‌ கொண்டுள்ளவர்கள்‌ இவற்றிலிருந்து பயன்‌ அடை 
வார்கள்‌. ஞானம்‌ இல்லாமல்‌ செல்வம்‌ மட்டும்‌ கொண்டிருத்தல்‌ என்பது 
துரதிர்ஷ்ட வசமானதாக உள்ளது. நாம்‌ தேவனுடைய வழிகளை ஆழ்ந்து 
சிந்திக்கும்‌ போது விஷயங்கள்‌ பற்றிய தேவனுடைய திட்டங்களை நாம்‌ 





மாற்ற முடியாது என்பதை விரைவிலேயே உணர்ந்து அறிகின்றோம்‌. அவர்‌ 
கோணலாக்கியதை நாம்‌ நேராக்க இயலாது; வாழ்வில்‌ நமது பங்கை 
ஏற்றுக்கொள்ளுதல்‌ என்பதே செய்வதற்கு மிகச்‌ சிறந்த விஷயமாக உள்ளது. 
நாம்‌ வளமடையும்போது மகிழ்ச்சியாயிருக்க வேண்டும்‌; ஆனால்‌ நாம்‌ 
வளமடையாதபோது, தேவன்‌ வளத்தையும்‌ எதிரான சூழ்நிலைகளையும்‌ 
நமக்கு உதவுவதற்காகவே கொண்டு வருகின்றார்‌ என்பதை ஆழ்ந்து சிந்திக்க 
வேண்டும்‌. எதிர்காலம்‌ நமக்கு வைத்துள்ளது என்ன என்பதை நாம்‌ 
அறியாதபடியால்‌, எதிர்காலத்தைத்‌ தமது கரத்தில்‌ வைத்துள்ள ஒருவர்‌ 
(தேவன்‌) மீது நம்பிக்கையாய்‌ இருத்தல்‌ என்பது கருத்தறிவுள்ளதாக 
இருக்கிறது. 
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கடைசி எல்லைகளைத்‌ தவிருங்கள்‌ (7:15-22) 

பயனற்ற பல கடைசி எல்லைகளை சாலொமோன்‌ உற்றுக்கவனித்‌ 
இருந்தார்‌ (7:15-17). நல்லவர்களாயிருந்த இளம்‌ மனிதர்கள்‌ இறந்ததையும்‌, 
துன்மார்க்கர்‌ நீண்ட காலம்‌ வாழ்ந்திருந்ததையும்‌ அவர்‌ கண்டிருந்தார்‌. 
இவையிரண்டுமே நியாயமானதாகக்‌ காணப்படாத இரண்டு கடைசி 
எல்லைகளாக இருந்தன; இவைகள்‌, கடைசி எல்லைகளின்‌ பயனற்ற 
தன்மையை விவரித்தன. அவர்‌, “மிஞ்சின நீதிமானாக” இருத்தலுக்கு 
எதிராகக்கூட அறிவுரை கூறினார்‌. அவர்‌ அனேகமாக, மார்க்கரீதியாக வெறி 
யுடன்‌ இருத்தல்‌ என்பது ஞானமற்றதும்‌ தேவையற்றதுமாக உள்ளது என்று 
அர்த்தப்படுத்தியிருக்கலாம்‌. மேலும்‌ அவர்‌, அதிக ஞானியென்று 
காண்பித்துக்‌ கொள்வதற்கு எதிராகவும்‌ அறிவுரை கூறினார்‌. மிஞ்சின 
துன்மார்க்கமாய்‌ இருத்தல்‌ என்பது விசேஷித்த வகையில்‌ மதியீனமானதாக 
உள்ளது. ஏதாவது ஒரு விஷயத்தைப்‌ பற்றி மிகுந்த தீவிரமாக இருப்பவர்கள்‌ 
வழக்கமாக, வாழ்வின்‌ தொடக்கத்திலேயே தங்களை அழித்துக்‌ கொள்கின்‌ 
றனர்‌. 

வாழ்வில்‌ நமக்கு நல்லதொரு பிடிமானம்‌ தேவைப்படுகிறது (7:18-20). 
நாம்‌ தேவன்மீது நம்பிக்கையாயிருந்து அவர்மீது பயபக்தி செலுத்தினால்‌, 
எல்லாம்‌ நல்லதாகும்‌. இவ்வகையான ஞானமானது, நகரத்தலைவர்கள்‌ 
பத்துப்பேரைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக பலம்வாய்ந்ததாக உள்ளது. ஒவ்வொரு 
வருக்கும்‌ ஞானம்‌ தேவைப்படுகிறது, ஏனென்றால்‌ ஒவ்வொருவருமே தவறு 
செய்கின்றோம்‌ - சரியானகைச்‌ செய்ய நாம்‌ முயற்சி செய்யும்போது கூடத்‌ 
கவறு செய்கின்றோம்‌. 

துன்மார்க்கமான அறிக்கைகள்‌ குறித்து நாம்‌ அளவுமீறிப்‌ பதில்செயல்‌ 
செய்யக்கூடாது (7:21, 22). அவைகள்‌ நம்மைப்‌ பற்றியவைகளாக இருப்பினும்‌ கூட, 





அவைகள்‌ நம்மைக்‌ கவலைப்‌ படுத்தும்படி நாம்‌ அனுமதிக்கக்‌ கூடாது. 
ஒவ்வொருவருமே, யாராவது ஒருவரால்‌ பேசப்படுவார்கள்‌. நம்மிடம்‌ 
வேலைசெய்பவர்கள்‌ நம்மைப்‌ பற்றி மோசமானவைகளைக்‌ கூறியதாக 
கேள்விப்பட்டாலும்‌, அதை நாம்‌ மிகக்கடினமானதாக எடுத்துக்‌ 
கொள்ளக்கூடாது. நாமும்கூட மற்றவர்களைக்‌ குறித்து சிந்தித்துப்பாராது 
மோசமானவற்றைக்‌ கூறிவிடுகின்றோமே. ஒருவேளை இது, நமது சொந்த 
வார்த்தைகளை அதிக ஜாக்ரெதையாகக்‌ கூறுவதில்‌ நமக்கு ஊக்க 
மூட்டலாம்‌. 


ஞானத்தைச்‌ செயல்முறைப்படுத்தக்‌ 
கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌ (7:23-29; 8:1) 
வாழ்வை நேரானதாகக்‌ காத்துக்கொள்வதற்குத்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
வருகிற ஞானம்‌ நமக்குத்‌ தேவைப்படுகிறது. தேவபக்தியைப்‌ பற்றிக்‌ 
கற்றுக்கொள்வது கடினமானதாக உள்ளது, ஏனென்றால்‌ தேவனைப்‌ பற்றிச்‌ 
சிறிதளவே சிந்திக்கின்ற உலகத்தில்‌ நாம்‌ வாழ்ந்து கொண்டி ருக்கின்றோம்‌. 
தேவபக்தியைப்‌ பற்றிய உண்மைகள்‌ கற்றறியப்படும்போதுகூட, சில 





81 


வேளைகளில்‌ அவைகளை நமது சொந்த வாழ்வின்‌ சூழ்நிலைகளில்‌ செயல்‌ 
முறைப்படுத்துகல்‌ என்பது கடினமானதாக உள்ளது. 

சாலொமோன்‌ ஞானியாக இருக்கத்‌ தீர்மானித்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 
தமது ஞானத்தைப்‌ பயன்படுத்தி இருக்க வேண்டிய வகையில்‌ பயன்படுத்‌ 
தாதிருந்தார்‌ (7:23-25). ஞானம்‌ என்பது “தொலைவில்‌ உள்ளது மற்றும்‌ 
இரகசியமானது, அதைக்‌ கண்டறியக்கூடியவன்‌ யார்‌?” என்று அவர்‌ கூறி 
னார்‌. நல்ல மற்றும்‌ கெட்ட விஷயங்களைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்கான 
காரணங்களை அவர்‌ முன்‌ அமைத்தார்‌. உலகத்தில்‌ இவ்வளவு அதிகமான 
மதியீனமும்‌ முட்டாள்தனமும்‌ நிலவியது ஏன்‌ என்று அறிவதற்குக்கூட 
அவர்‌ விரும்பினார்‌. அவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கற்றிருந்ததாக அவர்‌ நினைக்க 
வில்லை. 

துன்மார்க்கமான ஒரு பெண்‌ உலகத்தின்‌ மாபெரும்‌ இமைகளில்‌ 
ஒன்றாக இருக்க முடியும்‌ என்பது அவர்‌ கண்டறிந்தவற்றில்‌ ஒரு விஷயமாக 
உள்ளது (7:26). அவர்‌ அவளை, “கண்ணிகளும்‌ வலைகளுமாயெ 
நெஞ்சமும்‌” உடையவள்‌ என்று விவரித்தார்‌, இவள்‌ கசப்பான மரணத்தை 
விட மோசமானவளாக இருப்பதாக அவர்‌ கூறினார்‌. தேவனுக்குப்‌ 
பிரியமான வாழ்வை வாழுகின்றவர்‌ மாத்திரமே கவர்ச்சியினால்‌ மயக்கும்‌ 
பெண்ணின்‌ வலையில்‌ இருந்து தப்பமுடியும்‌. சாலொமோன்‌ இவ்விடத்தில்‌ 
அநேகமாக, விபசாரத்தின்‌ இமைகளைக்‌ குறிப்பிட்டு இருக்கலாம்‌. 

சாலொமோன்‌ பல தனிநபர்களை ஒருவருக்குப்பின்‌ ஒருவராக 
ஆராய்ந்தபின்பு (7:27-29), ஒரு முடிவை அடைந்தார்‌. ஆயிரம்‌ மனிதர்களில்‌ 
ஒரு ஆண்‌ மாத்திரமே ஞானமுள்ளவர்‌ என்று கருதப்பட முடியும்‌ என்பது 
அவரது அனுமானமாக இருந்தது. பெண்களில்‌ (ஞானமுள்ளவளாக) அவர்‌ 
அவ்வளவு பேரைக்கூடக்‌ கண்டிருந்ததில்லை. பெண்கள்‌ என்பவர்கள்‌ 
சாலொமோனின்‌ பலவீனங்களில்‌ இருந்தனர்‌. அவர்‌ தம்மைப்‌ புறஜாதிப்‌ 
பெண்கள்‌ வழிவிலகிச்‌ செல்ல அனுமதித்தது பற்றி தேவன்‌ மிகவும்‌ பிரிய 
மற்றிருந்தார்‌ (1 இராஜா. 11). அவர்‌ சரியான வகையிலான பெண்களுடன்‌ 
தொடர்பு கொண்டிருந்தால்‌, ஞானமுள்ள அரசராயெ அவரின்‌ முடிவானது 
வேறுவிதமாக இருந்திருக்கும்‌. 

இந்த முடிவில்‌ இருந்து இன்னொரு முடிவு வந்தது. எல்லா மனிதர்களை 
யும்‌ நல்லவர்களாகவே தேவன்‌ படைத்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ வழிவிலகிச்‌ 





செல்லுவதற்குப்‌ பல்வேறு உபாயதந்திரங்களைக்‌ கண்டுபிடித்துக்‌ கொண்ட 
னர்‌. மனிதர்கள்‌ தங்களைப்‌ படைத்த தேவன்‌ கூறுவதை மாத்திரம்‌ 
கவனிக்கக்‌ கற்றுக்கொள்ள முடியுமென்றால்‌, அவர்கள்‌ தங்களைத்‌ 
தாங்களே மனநிறைவு அடையச்‌ செய்து கொள்ளும்‌ வழிகளைக்‌ கண்டு 
பிடிக்கும்படி சோதிக்கப்படமாட்டார்கள்‌. 

தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வருகிற ஞானம்‌ மனிதரின்‌ வாழ்வில்‌ 
ஒளியூட்டுறெது (8:1). அவன்‌ கர்த்தரில்‌ நம்பிக்கையாய்‌ இருந்தால்‌, 
தன்னைத்தானே திருப்திப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்கு வழிகளைக்‌ கண்டுபிடிக்க 
வேண்டிய அவசியம்‌ இராது. அவனது முகம்‌, தேவன்மீது அவனது 
விசுவாசத்தினாலும்‌ உறுதிப்பாட்டினாலும்‌ பிரகாசிக்கும்‌. அவன்‌ மூலமாக 
மற்றவர்களுக்குக்‌ கர்த்தருடைய வனப்பு பிரகாசிக்கும்‌. 
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அரசாங்க அதிகாரத்திற்குக்‌ 
கீழ்ப்படியுங்கள்‌ (8:2-17) 

அரசரிடத்தில்‌ இருந்து வருகிற ஒரு ஆணையானது தேவனிடத்தில்‌ 
இருந்து வருகிற ஒரு வாக்குத்தத்தத்தைப்‌ போலவே மும்முரமானதாக/ 
வினயமானதாக எடுத்துக்கொள்ளப்பட வேண்டும்‌ (8:2-8). இராஜ்யத்தின்‌ 
குடிமகன்‌, தான்‌ நியாயமற்ற வகையில்‌ நடத்தப்பட்ட போதிலும்‌ அதை 
விட்டு வெளியேறிவிடுவதில்‌. துரிதமாயிருக்கக்‌ கூடாது என்று சாலொ 
மோன்‌ அறிவுறுத்தினார்‌. அரசர்‌ தமக்குப்‌ பிரியமானபடியெல்லாம்‌ 
செய்வதற்கு அதிகாரம்‌ கொண்டுள்ளார்‌. அவரது ஆட்சிப்பகுதியில்‌ அவரது 
வார்த்தையே அதிகாரம்‌ வாய்ந்ததாக உள்ளது. எவரொருவரும்‌ அவரைக்‌ 
கேள்வி கேட்பதில்லை. அரசரின்‌ அதிகாரத்தை மதிப்பவர்கள்‌ தண்டிக்கப்‌ 
பட மாட்டார்கள்‌. தனது முன்னுரிமைகளைச்‌ சரியாகக்‌ கொண்டுள்ள 
ஞானமுள்ள மனிதன்‌, அரசரைக்‌ கனப்படுத்துவதற்கு ஒரு காலத்தையும்‌ ஒரு 
வழியையும்‌ கண்டறிவான்‌. 

குடிமை அதிகாரிகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது கிறிஸ்தவர்களுக்கு ஒரு 
முன்னுரிமையாக உள்ளது. ரோமாபுரியில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, மேலான 
அதிகாரங்களுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ போதித்தார்‌ (ரோம. 





13:1-7). குடிமை அதிகாரிகளுக்குக்‌ கழ்ப்படியும்படி தங்களைக்‌ கொண்டுவர 
முடியாதவர்கள்‌, குங்களின்‌ முன்னுரிமைகளை சரியாகக்‌ 
கொண்டி ருப்பதில்லை. தாங்குவதற்குக்‌ கடினமாக இருக்கும்‌ விஷயங்கள்‌ 





உட்பட, ஒவ்வொன்றும்‌ தத்தனது காலத்தையும்‌ நோக்கத்தையும்‌ 
கொண்டிருப்பதாலேயே, அரசாங்க அதிகாரிகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படியும்படி 
ஞானம்‌ நம்மை வழிநடத்துகிறது என்று சாலொமோன்‌ முடிவு செய்தார்‌. 
என்ன நடக்கப்‌ போகிறது என்பதை அறியாத நிலையில்‌ அதிலிருந்து எந்த 
மனிதரும்‌ தப்பிக்க இயலாது. அவன்‌, தான்‌ மரிப்பது எப்போது 
என்பதைக்கூட அறிந்திருப்பதில்லை. காலம்‌ வருகின்றபோது, அவன்‌ தனது 
உடலில்‌ இருந்து தனது ஆவி பிரிந்து செல்லுவதைத்‌ தடை செய்ய இயலாது. 
அது நாம்‌ யாவரும்‌ போரிட வேண்டிய ஒரு யுத்தமாக உள்ளது. 
எவரொருவரும்‌ அதிலிருந்து விடுவிக்கப்படமாட்டார்கள்‌. ஒரு மனிதன்‌ 
மரிப்பதற்கு (இயலா நிலைகொண்ட) தாழ்நிலையை அடைவதில்லை. 
வாழ்வு மிகவும்‌ குறுயெதாக உள்ளது, மரணம்‌ மிகவும்‌ நிச்சயமானதாக 
உள்ளது, மற்றும்‌ நித்தியம்‌ என்பது கலகத்தில்‌ வாழ்வதற்கு மிகவும்‌ 
நீண்டதாக உள்ளது. 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, சர்வாதிகாரியாக ஆட்சிசெய்யும்‌ அரசன்‌ என்பது, 
சாலொமோன்‌ உற்றுக்‌ கவனித்தவற்றிலேயே மிகவும்‌ பயனற்ற விஷயமாக 
இருந்தது (8:9-13). அந்த சர்வாதிகாரி மரித்தபோது, அவன்‌ மாபெரும்‌ ஆடம்‌ 
பரத்துடன்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டான்‌, பின்பு விரைவிலேயே மறக்கப்‌ 
பட்டான்‌. அதே விஷயத்தைச்‌ செய்வதற்கு அவனுடைய இடத்தில்‌ 
வேறொருவன்‌ வந்தான்‌. அவ்வகையான துன்மார்க்கத்திற்குத்‌ தண்டனை 





யானது சீக்கிரமாய்‌ நிறைவேற்றப்படாதபடியால்‌, எவரொருவரும்‌ கடந்த 
காலத்தின்‌ அனுபவங்களில்‌ இருந்து கற்றுக்கொள்ளுவதாகக்‌ காணப்படு 


83 


வதில்லை. இந்த சர்வாதிகாரிகள்‌, வரலாற்றின்‌ பாடங்களைக்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ளத்‌ தவறினார்கள்‌ என்ற உண்மை இருந்தபோதிலும்‌, இரு 
விஷயங்களில்‌ நாம்‌ நிச்சயமாக இருக்க முடியும்‌: (1) பாவியொருவன்‌ 
நூறுமுறை தவறு செய்தும்‌ சற்றுக்காலம்‌ வாழத்தொடரலாம்‌, ஆனால்‌ 
தேவனுக்குப்‌ பயந்த மனிதனே முடிவில்‌ நன்றாகச்‌ செயல்படுகின்றான்‌ 
(8:12), மற்றும்‌ (2) துன்மார்க்கன்‌ தேவனுக்குப்‌ பயப்படாதபடியினால்‌, 
அவனது நாட்கள்‌ நீடிக்கப்படுதல்‌ என்பது அவனுக்கு நல்லதாயிராது (8:13). 

நல்ல மனிதர்கள்‌ துன்மார்க்கரைப்‌ போலவும்‌, துன்மார்க்கர்‌ நல்ல 
மனிதரைப்‌ போலவும்‌ நடத்தப்படவேண்டும்‌ என்பது சரியானதாகக்‌ 
காணப்படுவதில்லை என்று சாலொமோன்‌ ஒப்புக்கொண்டார்‌ (8:14). ஒரு 
மனிதன்‌ வாழுகையில்‌, அவனுக்குத்‌ தேவன்‌ தருகின்றதான, அவனது 
உழைப்பின்‌ பலனை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பதே ஒரு மனிதன்‌ 
செய்யக்கூடிய மேன்மையான விஷயமாக உள்ளது என்று அவர்‌ 
முடிவுசெய்தார்‌. அவன்‌ ஞானத்தைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்குத்‌ தனது 
இருதயத்தைப்‌ பயன்படுத்தும்போது, தேவனின்றி எதுவும்‌ எதையும்‌ 
அர்த்தப்படுத்துவதில்லை என்று உணர்ந்து அறிகின்றான்‌. வாழ்விற்கான 
அர்த்தத்தை நாம்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தும்‌, அதை ஒருக்காலும்‌ 
கண்டறியாமல்‌ இருக்கக்கூடும்‌. தனக்குத்‌ தெரியும்‌ என்று நினைக்கின்ற 
ஞானமுள்ள மனிதர்கூட தேவனுடைய நோக்கங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
உண்மையிலேயே புரிந்து கொண்டிருக்கவில்லை (8:17). 








முடிவுரை 

தேவனுடைய முன்னுரிமைகளைத்‌ தேர்ந்து கொண்டவர்களே, 
வாழ்வைச்‌ சரியான வகையில்‌ திருப்பி அமைத்துள்ளவர்கள்‌ ஆவர்‌. சரியான 
முன்னுரிமைகளைக்‌ கொண்டுள்ளவர்கள்‌, உலகத்தில்‌ உள்ள மற்றவர்கள்‌ 
கண்களில்‌ மதியீனராகக்‌ காணப்படுவார்கள்‌. சில முன்னுரிமைகள்‌ 
பூமிக்குரிய கண்ணோக்கில்‌ கருத்தறிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தாது, ஆனால்‌ 
தேவபக்தியுடன்‌ இருப்பவர்கள்‌ எது மிகவும்‌ மேன்மையானது என்பதை 
அறிந்துகொள்ள தேவனை நம்பியிருக்கிறார்கள்‌. 
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17 
நீங்கள்‌ செய்யும்‌ ஒவ்வாரு 
செயலிலும்‌ உங்களால்‌ 
முந்த வளவ மிகச்‌ 


சிறப்பாகச்‌ செயல்பறுங்கள்‌ 
[ரசங்கீ 9; 10] 


பிரசங்கியின்‌ புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌, ஒரு நபர்‌ ஒவ்வொரு நாளையும்‌ 
அது வருகிறபடியாகப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ - தேவன்‌ கொடுக்கின்றபடியாக 
வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ - என்பதே அந்த நபர்‌ வாழ்வதற்கு 
மிகவும்‌ மேன்மையான வழியாக உள்ளது என்று சாலொமோன்‌ முடிவு 
செய்தார்‌. தேவன்‌ நமக்கு எல்லாவற்றையும்‌ - வாழ்க்கையை மட்டுமின்றி, 
அன்றாடம்‌ உழைப்பதற்கான தாலந்துகளையும்‌ கருவிகளையும்‌ கூட - 
தருகின்றார்‌ என்று சாலொமோன்‌ வலியுறுத்தினார்‌. வாழ்வில்‌ நமக்குக்‌ 
கிடைக்கிற பங்கு எதுவாயிருப்பினும்‌, அதில்‌ நாம்‌ மனநிறைவு அடைய 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ நம்மை வற்புறுத்தினார்‌. நாம்‌, வளமையின்‌ 
நாட்களைக்‌ குறித்து அகம்மகிழ்ந்து, இடுக்கண்ணான நாட்களிலிருந்து 
கற்றுக்‌ கொள்ள முயற்சி செய்ய வேண்டும்‌. இடுக்கண்‌ (கஷ்டநிலை) 
என்பது, நாம்‌ தெளிவாகச்‌ சிந்திக்கவும்‌ நமது வாழ்வைச்‌ சரியான இசையில்‌ 
குறிவைப்பதாகக்‌ காத்துக்கொள்ளவும்‌ நமக்கு உதவக்கூடும்‌. 

தேவன்‌ நமக்கு எல்லாவற்றையும்‌ கொடுக்கிறதினால்‌, அவர்‌ நமக்குக்‌ 
கொடுக்கிறவற்றை நாம்‌, அவருக்குக்‌ கனம்‌ செலுத்துவதற்காக அன்றாடம்‌ 
பயன்படுத்த வேண்டும்‌. வாழ்வைக்‌ கொடுத்தவரைக்‌ கனப்படுத்தாமல்‌ 
எவரொருவரும்‌ வாழ்வை முழுமையாக வாழ முடியாது. தேவனற்ற மனிதர்‌ 
எதிர்காலம்‌ எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. சாலொமோனின்‌ 
வார்த்தைகள்‌ சில வேளைகளில்‌ இருள்மயமானவையாக ஒலிக்கின்றன, 
ஆயினும்‌ அவைகள்‌ நமக்குச்‌ சிந்திக்கவும்‌ நேர்மறையாகச்‌ செயல்படவும்‌ 
போதிக்கின்றன. அவரது எதிர்மறையியம்‌ என்பது அனேகமாக, அவர்‌ 
கடந்த காலத்தில்‌ செய்திருந்த அவரது சொந்தத்‌ தவறுகளைச்‌ 
சிந்தித்ததினால்‌ ஏற்பட்ட விளைவாக இருந்திருக்கலாம்‌. அவர்‌ தமது 
தவறுகளில்‌ இருந்து கற்றுக்கொண்டவராக, மற்றவர்கள்‌ அதேவகையான 
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படுகுழிகளைப்‌ பற்றி ஜாக்கிரதையாய்‌ இருக்கும்படி அவர்‌ எச்சரிக்கை 
செய்தார்‌. அவரது தவறுகள்‌ பற்றிய விவரிப்பானது சாலொமோனின்‌ 
போதனையினுடைய எதிர்மறைப்‌ பக்கமாக உள்ளது, அதேவேளையில்‌ 
இந்தப்‌ படுகுழிகளைக்‌ தவிர்க்கும்படியான அவரது அறிவுரையானது 
நேர்மறைப்‌ பக்கமாக உள்ளது. 

அதிகாரங்கள்‌ 9 மற்றும்‌ 10ல்‌ சாலொமோன்‌, தமது ஆராய்ச்சியைப்‌ 
பற்றிய ஒரு மாபெரும்‌ முடிவுரையை வடிவமைக்கத்‌ தொடங்கினார்‌. 
மரணத்தின்‌ நிச்சயமான தன்மையால்‌ நாம்‌, வாழ்க்கையின்‌ ஒவ்வொரு 
நாளையும்‌ மிகச்சிறந்த அனுகூலத்திற்காகப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌. இதைச்‌ 
செய்வதற்கு ஞானம்‌ தேவைப்படுகிறது (அதி. 9), மற்றும்‌ ஞானத்தின்‌ செயல்‌ 
விளைவுகளை அழிப்பதற்குச்‌ சிறிதளவு மதியீனமே தேவைப்படுகிறது (அதி. 
10) என்று அவர்‌ கூறுகின்றார்‌. 


மரணத்தின்‌ நிச்சயம்‌ (9:1-12) 

பூமிக்குரிய வாழ்வின்‌ பயன்களை அளிப்பதில்‌ தேவன்‌ பட்சபாதம்‌ 
உள்ளவராக இருப்பதில்லை. 9:2ல்‌ நாம்‌, “எல்லாருக்கும்‌ எல்லாம்‌ ஒரே 
விதமாய்ச்‌ சம்பவிக்கும்‌, சன்மார்க்கனுக்கும்‌ துன்மார்க்கனுக்கும்‌, நற்குண 
மும்‌ சுத்தமுமுள்ளவனுக்கும்‌ சுத்தமில்லாதவனுக்கும்‌, பலியிடுகிறவனுக்கும்‌ 
பலியிடாதவனுக்கும்‌, ஒரேவிதமாய்ச்‌ சம்பவிக்கும்‌; நல்லவனுக்கு 
எப்படியோ பொல்லாதவனுக்கும்‌ அப்படியே, ஆணையிடுகிறவனுக்கும்‌ 
ஆணையிடப்‌ பயப்படுகிறவனுக்கும்‌ சமமாய்ச்‌ சம்பவிக்கும்‌” என்று 





வாசிக்கின்றோம்‌. தேவன்‌ நீதியுள்ளவர்கள்‌ மீதும்‌ நீதியில்லாதவர்கள்‌ மீதும்‌ 
மழை பெய்யச்‌ செய்கின்றார்‌ (மத்‌. 5:45). நாம்‌, ஒரு மனிதனின்‌ பூமிக்குரிய 
சூழ்நிலையை வைத்து, அவனைக்‌ தேவன்‌ எவ்வாறு கண்ணோக்குகின்றார்‌ 
என்று கூற முடியாது. ஒரு நபர்‌ வளமிக்க வாழ்வைக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ 
அவரது வாழ்வைக்‌ தேவன்‌ அங்கீகரிக்கின்றார்‌ என்று அது அர்த்தப்படுத்த 
வேண்டும்‌ என்ற அவசியம்‌ இல்லை. அதுபோலவே, ஒரு நபரின்‌ வாழ்வில்‌ 
நேரிடும்‌ பெருந்துன்பம்‌, அவரிடத்தில்‌ தேவன்‌ பிரியம்‌ இல்லாது இருக்கின்‌ 
றார்‌ என்று அர்த்தப்படுத்துவதும்‌ இல்லை. பூமிக்குரிய சூழ்நிலைகள்‌ யாவும்‌ 
நல்லவர்கள்‌ மற்றும்‌ பொல்லாதவர்கள்‌, தேவனைக்‌ கனப்படுத்துகின்ற 
வர்கள்‌ மற்றும்‌ அவரைக்‌ கனப்படுத்தாதவர்கள்‌ ஆகிய இரு சாரருக்கும்‌ 
வருகின்றன. ஒரே ஒரு வேறுபாடு மாத்திரம்‌ கவனிக்கப்பட்டுள்ளது: நல்ல 
மற்றும்‌ ஞானம்‌ உள்ளவர்களின்‌ வேலைகள்‌ தேவனுடைய இயக்கும்‌ 
கரத்தின்‌&ழ்‌ உள்ளன. இந்த வேலைகளில்‌ தனிநபர்கள்‌ தங்களை உலகம்‌ 
நடத்தும்‌ விதத்தில்‌ எவ்விக வேறுபாட்டையும்‌ காண இயலாவிட்டாலும்‌, 
அவைகள்‌ அவரால்‌ கவனியாது விடப்படாது. 

மரணம்‌ என்பது எல்லாருக்கும்‌ வருகிற ஒரு நிகழ்வாக உள்ளது (9:3-6). 
தேவபக்தியுள்ள மனிதர்கள்‌, தேவபக்தியற்ற மனிதர்களைப்‌ போலவே 
பூமிக்குரிய அதே முடிவை அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்பது நியாயமற்றதாகக்‌ 
காணப்படலாம்‌. தேவனை சேவிக்கின்றவர்களுக்கு உரிமையாகின்ற 
நித்தியமான பலன்களை நாம்‌ ஆழ்ந்து சிந்தியாதிருந்தால்‌, தேவபக்தியுடன்‌ 
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இருப்பதற்கு நாம்‌ சிறிதளவே ஊக்கப்படுத்துதலைக்‌ காணலாம்‌. சிலர்‌, 
தேவபக்தியுடன்‌ இருப்பதில்‌ அனுகூலம்‌ எதையும்‌ காணாத காரணத்தால்‌ 
துன்மார்க்கமான மற்றும்‌ பைத்தியக்காரத்தனமான வாழ்வோட்டத்தைத்‌ 
தேர்ந்துகொள்கின்றனர்‌. 

சாலொமோன்‌, “இதற்கு நீங்கலாயிருக்றெவன்‌ யார்‌? உயிரோடிருக்கிற 
அனைவரிடத்திலும்‌ நம்பிக்கையுண்டு, செத்த சிங்கத்தைப்பார்க்கிலும்‌ 





உயிருள்ள நாய்‌ வாசி” என்று கூறினார்‌ (9:4). பழங்கால உலகத்தில்‌, நாய்‌ 
என்பது மிகவும்‌ தாழ்ந்த மிருகமாகக்‌ கருதப்பட்ட து. இன்றைய நாட்களைப்‌ 
போல்‌ அன்று நாய்கள்‌ வளர்ப்புப்‌ பிராணிகளாகத்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்‌ 
பட்டதில்லை. சிங்கம்‌, மிருகங்களின்‌ அரசனாக இருந்தது, அதன்‌ வீரம்‌ 
மற்றும்‌ விரைவுத்‌ தன்மைக்காக அது பாராட்டப்பட்டது, சாலொமோன்‌, 
“செத்துப்போன ஏதாவதொன்றைவிட, உயிருடனிருக்கும்‌ ஒன்றுமில்லாதது 
எவ்வளவோ நல்லது. உயிருடன்‌ இருப்பவர்கள்‌ மாத்திரமே இந்த பூமியில்‌ 
ஏதொன்றையும்‌ அறிதல்‌ அல்லது சாதித்தல்‌ என்பவற்றிற்கான நம்பிக்கை 
கொண்டுள்ளனர்‌” என்று கூறினார்‌. வச. 5, “உயிரோடிருக்கிறவர்கள்‌ 
தாங்கள்‌ மரிப்பதை அறிவார்களே, மரித்தவர்கள்‌ ஒன்றும்‌ அறியார்கள்‌ ...” 
என்று கூறுகிறது. மரித்தவர்களின்‌ பூமிக்குரிய செயல்கள்‌ யாவும்‌ முடிந்து 
போயிருக்கின்றன (9:69. 

சாலொமோன்‌, வாழ்வில்‌ தமது சொந்த ஏமாற்றத்தில்‌ இருந்து 
பேசினாரா அல்லது தேவனின்றி இருப்பவர்களால்‌ கண்ணோக்கப்படும்‌ 
வகையில்‌ வாழ்வின்‌ சூழ்நிலையை எடுத்துரைத்தாரா என்பதைக்‌ கூறுவது 
கடினமானதாக உள்ளது. இன்றைய நாட்களிலும்கூட, சில மனிகர்கள்‌ 
நினைக்கும்‌ வகையானது, நித்தியம்‌ பற்றிய அறிவையோ அல்லது புரிந்து 
கொள்ளுதலையோ பிரதிபலிப்பதில்லை. தேவன்‌ நித்தியமான தேவனாக 
இருக்கின்றார்‌ - பூமியில்‌ உயிருடன்‌ இருப்பவர்களுக்கு மாத்திரம்‌ தேவன்‌ 
அல்ல. எரியும்‌ புதரில்‌ மோசேக்கு தரிசனமானபோது (யாத்‌. 3:6), 
அவரிடத்தில்‌ தேவன்‌ “நான்‌ ஆபிரகாமின்‌ தேவனும்‌ ஈசாக்கின்‌ தேவனும்‌ 
யாக்கோபின்‌ தேவனுமாகிய உன்‌ பிதாக்களுடைய தேவனாயிருக்கிறேன்‌” 
என்று கூறினார்‌. இந்த முற்பிதாக்கள்‌ யாவரும்‌ பல நூற்றாண்டுகளுக்கு 
முன்னதாகவே மரித்திருந்தனர்‌, ஆயினும்‌ தேவன்‌ அவர்களுக்குத்‌ தேவனாக 
இருந்தார்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ தேவனாக இருக்கிண்றார்‌ என்றார்‌. 

சாலொமோனின்‌ கூற்றுப்படியாக, நாம்‌ வாழ்வை முழுமையாக 
வாழவேண்டும்‌ (9:7-12). நாம்‌ நமது உழைப்பின்‌ பலன்களை மகிழ்வுடன்‌ 
அனுபவிக்க வேண்டும்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுப்பவற்றில்‌ 
சந்தோஷமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ உயிர்வாழுகையில்‌, தேவனைக்‌ 
கனப்படுத்துவதற்கு நமது ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌, 
ஏனென்றால்‌ நாம்‌ அவ்வாறு செய்யும்படியாகவே தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌ 
என்று சாலொமோன்‌ கூறினார்‌. 

பிரசங்கி 9:9ல்‌ சாலொமோன்‌ மனைவிகளைப்பற்றி அறிவுரை கூறியதை 
அவர்‌ செயல்முறைப்‌ படுத்தியிருந்ததில்லை. அவர்‌ ஏழுநூறு மனைவிகளைக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌, ஆனால்‌ தேவனுடைய திட்டம்‌ மிகவும்‌ மேன்மையானது 
என்பதை அவர்‌ அனுபவத்தில்‌ இருந்து கற்றுக்கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. 
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தொடக்கத்தில்‌ தேவன்‌ ஒரு ஆணுக்கு ஒரு பெண்ணையே உண்டாக்கினார்‌. 
அவர்‌, கிறிஸ்து வருவதற்கு முற்பட்ட காலங்களில்‌ பலதாரத்‌ திருமணத்‌ 
தையும்‌, விவாகரத்தையும்‌ மறுதிருமணத்தையும்‌ சகித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
(மத்‌. 19:3-9), ஆனால்‌ அவ்விஷயத்தில்‌ அவர்‌ ஒருக்காலும்‌ பிரியமாய்‌ 
இருந்ததில்லை. இவ்விடத்தில்‌ உள்ளதை விட மேன்மையான 
மணவாழ்க்கைக்கு அறிவுரை என்பது தேவனுடைய புத்தகங்களில்‌ வேறு 
எவ்விடத்திலும்‌ காணப்படுவதில்லை: “சூரியனுக்குக்கீழே தேவன்‌ உனக்கு 
நியமித்தருக்கிற மாயையான நாட்களிலெல்லாம்‌ நீ நேசிக்கிற மனைவி 
யோடே நிலையில்லாத இந்த ஜீவவாழ்வை அநுபவி.” சாலொமோன்‌ 
இதேவிதமான அறிவுரையை நீதிமொழிகள்‌ 5:18, 19லும்‌ கொடுத்தார்‌: 
“.. உன்‌ இளவயதின்‌ மனைவியோடே மகிழ்ந்தரு.” 

அடுத்ததாக சாலொமோன்‌, “செய்யும்படி உன்‌ கைக்கு நேரிடுகிறது 
எதுவோ, அதை உன்‌ பெலத்தோட செய்‌: ...” என்று அறிவுரை கூறினார்‌ 
(9:10). செய்வதற்குத்‌ தகுதியான எதுவும்‌ நன்கு செய்வதற்குத்‌ தகுதியான 
தாகவே உள்ளது. மீண்டுமாக, எதைச்‌ செய்ய வேண்டியதாக இருந்தாலும்‌ 
அது இந்த வாழ்விலேயே செய்யப்பட்டாக வேண்டும்‌ என்பது ஊக்கு 
விக்கும்‌ சக்தியாக உள்ளது. வசனம்‌ 10ல்‌ தொடர்ந்து, “நீ போகிற பாதாளத்‌ 
தில்‌ செய்கையும்‌ வித்தையும்‌ அறிவும்‌ ஞானமும்‌ இல்லையே” என்று 
கூறப்படுகிறது. 

நமது வாழ்வில்‌ என்ன நடக்கும்‌ என்பதை நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ மிகச்‌ 
சரியாக அறிய இயலாது. சாலொமோன்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 





நான்‌ திரும்பிக்கொண்டு சூரியனுக்குக்‌ கீழே கண்டதாவது: 
ஓடுகிறதற்கு வேகமுள்ளவர்களின்‌ வேகமும்‌, யுத்தத்துக்குச்‌ சவுரிய 
வான்களின்‌ சவுரியமும்‌ போதாது, பிழைப்புக்கு ஞானமுள்ள 
வர்களின்‌ ஞானமும்‌ போதாது, ஐசுவரியம்‌ அடைகிறதற்குப்‌ புத்தி 
மான்களின்‌ புத்தியும்‌ போதாது, தயவு அடைறெதற்கு வித்துவான்‌ 
களின்‌ அறிவும்‌ போதாது, அவர்களெல்லாருக்கும்‌ சமயமும்‌ தேவச்‌ 
செயலும்‌ நேரிடவேண்டும்‌ (9:11). 


வேகமாக ஓடுபவர்‌ அல்லது பலம்‌ வாய்ந்த போர்வீரர்‌ எப்போதுமே 
வெற்றியாளராக இருப்பதில்லை. ஞானமுள்ள மனிதர்‌ எப்போதுமே மிகச்‌ 
சிறந்த வகையில்‌ உணவு உண்ணுகின்றார்‌ என்று கூற இயலாது; அது 
போலவே, ஞானமுள்ள மனிதர்‌ எப்போதுமே செல்வந்தர்‌ ஆகிவிடுவ 
தில்லை. இடுக்கண்ணான சூழ்நிலைகள்‌ எவரொருவருக்கும்‌ வரக்கூடும்‌. 
வாழ்வில்‌ பல படுகுழிகள்‌ உள்ளன, நாம்‌ எப்போது அவற்றில்‌ விழக்கூடிய 
வாய்ப்பு உள்ளது என்பதை நம்மால்‌ முன்னதாகவே அறிய இயலாது. இது 
ஒரு மீனானது வலையில்‌ அகப்படுதல்‌ அல்லது ஒரு பறவையானது 
கண்ணியில்‌ அகப்படுதல்‌ என்பதைப்‌ போன்றது என்று சாலொமோன்‌ 
கூறுகின்றார்‌ (9:12). சிலவேளைகளில்‌ முடிவு என்பது எதிர்பாராதவிதமாக 
வருகிறது. ஆகையால்‌ நாம்‌, ஒவ்வொரு நாளையும்‌ பெற்றிருக்கும்போதே 
அதை மிகச்‌ சிறந்த வகையில்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 





88 


ஞானத்தின்‌ அவசியம்‌ (9:13-18) 

ஞானம்‌ என்பது எப்போதுமே பாராட்டப்‌ படுவதில்லை என்றிருக்‌ 
கையில்‌, அது எப்போதுமே மிகச்‌ சிறந்ததாக உள்ளது. 9:14-16ல்‌ மாபெரும்‌ 
அரசன்‌ ஒருவனால்‌ தாக்கப்பட்ட ஒரு சிறு நகரம்‌ பற்றிய கதையொன்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. அந்த அரசன்‌ தனது பலம்வாய்ந்த படையைக்‌ கொண்டு 
அந்தச்‌ சிறு நகரத்தைச்‌ சுற்றி வளைத்தான்‌. அந்த நகரத்தை முற்றுகையில்‌ 
இருந்து காப்பாற்ற என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று அறிந்திருந்த ஞான 
முள்ள ஒரு ஏழை மனிதன்‌ அந்த நகரத்தில்‌ இருந்தான்‌. அந்த நகரம்‌ காப்‌ 
பாற்றப்பட்ட பின்பு, அதைக்‌ காப்பாற்றியிருந்த ஏழை மனிதன்‌ மறக்கப்‌ 





பட்டான்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு மனிதனின்‌ ஞானமுள்ள செயல்களை 
நன்றியற்ற மனிதர்கள்‌ மாத்திரமே மறந்துபோவார்கள்‌. நன்றியில்லாமை 
என்பது ஒரு நாட்டைக்‌ கடுமையாகச்‌ சேதப்படுத்தக்‌ கூடும்‌. மாண்புமிகுந்த 
பல திட்டங்கள்‌, அவற்றிற்காகக்‌ கடந்தகாலத்தில்‌ உழைத்தவர்களுக்குப்‌ 
பாராட்டுதலைக்‌ காண்பிப்பதில்‌ குறைவுபடும்‌ காரணத்தினால்‌ நிறை 
வேற்றம்‌ அடையாமலேயே விடப்படுகின்றன. மக்கள்கூட பெரும்பாலும்‌ 
ஒருவர்‌ மற்றவரின்‌ ஞானத்தை எளிதாக எண்ணிவிடுகிறார்கள்‌. இது 
உண்மையாயிருந்தபோதிலும்‌, ஞானம்‌ என்பது பலத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
இன்னமும்‌ சிறந்ததாகவே உள்ளது. 

ஞானமுள்ள ஒரு மனிதனின்‌ அமைதியான வார்த்தைகள்‌, மதியீனமான 
ஒரு அரசனின்‌ முழக்கத்தை விடப்‌ பலம்‌ நிறைந்தவையாக உள்ளன (9:17). 
ஞானமும்‌ புரிந்துகொள்ளுதலும்‌, யுத்தத்தின்‌ எவ்வித ஆயுதங்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ பலம்‌ நிறைந்தவையாக உள்ளன, ஆயினும்‌ பழிக்கு அஞ்சாத, 
துன்மார்க்கம்‌ கொண்ட நபர்‌ அதிக நன்மையை அழித்துப்போடக்கூடும்‌ 
(9:18). 


மதீயீனத்தின்‌ அழிக்கும்‌ 
செயல்விளைவுகள்‌ (10:1-20) 

கொஞ்சம்‌ மதியீனமானது அதிகமான ஞானத்தின்‌ செயல்விளைவு 
களை அழித்துப்போடக்கூடும்‌ (10:1). இதை, ஒருசில செத்த ஈக்கள்‌ பரிமளத்‌ 
தைலத்தை நாறிக்‌ கெட்டுப்போகப்பண்ணும்‌ என்று கூறுவதைக்‌ கொண்டு 
சாலொமோன்‌ விவரிக்கின்றார்‌. ஒரு சிறிய தவறு என்பது, ஞானியென்று 
எண்ணப்பட்ட மனிதனின்‌ நற்புகழ்ச்சியைச்‌ சேதமாக்கக்கூடும்‌. ஞானியின்‌ 
இருதயம்‌ அவனைச்‌ சரியான திசையில்‌ வழிநடத்துகையில்‌, மதியீனனின்‌ 
இருதயம்‌ அவனைக்‌ தவறான திசையில்‌ வழிநடத்துகிறது (10:2). மதியீனன்‌ 
தனது செயல்கள்‌ மற்றும்‌ பேச்சுக்கள்‌ ஆகியவற்றின்மூலம்‌ தனது தவறைக்‌ 
காண்பிக்கின்றான்‌ (10:3). 

அதிகாரத்தில்‌ இருப்பவர்களிடம்‌ ஞானம்‌ குறைவுபடுகிறபோது, அது 
விசேஷித்த வகையில்‌ பேரழிவை ஏற்படுத்துவதாக உள்ளது (10:4-7). ஒரு 
ஆட்சியாளரோ அல்லது அரசு அலுவலரோ நியாயமற்று இருக்கும்போது 
நாம்‌ நமது நிலைப்பாடுகளைக்‌ கைவிட்டுவிடக்கூடாது. அதற்குப்பதிலாக 
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நாம்‌, பொறுமையாக இருந்து அமைதியான ஆவியைக்‌ காட்சிப்படுத்த 
வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ “இணங்குதல்‌ பெரிய குற்றங்களையும்‌ அமர்த்திப்‌ 
போடும்‌” (10:4). 

மதியீனமான மனிதர்களுக்குப்‌ பெரிய அதிகாரத்தைக்‌ கொடுத்து, 
அதேவேளையில்‌ தகுதிவாய்ந்த மனிகர்களுக்கு மேன்மையில்‌ சரியான 
இடங்களைக்‌ கொடுக்காதிருத்தல்‌ என்பது அதிகாரத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
செய்யக்கூடிய மிகவும்‌ அழிவுக்குரிய தவறுகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. 
வேலையாட்களாக இருக்க வேண்டியவர்கள்‌ குதிரைகளின்மீது பவனி 





வருகின்றனர்‌ என்பது அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ மேன்மையான இடம்‌ ஆகயெ 
வற்றைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. மேன்மையான இடங்களில்‌ இருக்க 
வேண்டியவர்கள்‌, சாதாரண வேலைக்காரர்களைப்‌ போல்‌ தாழ்த்தப்பட்டு 
நடக்கின்றனர்‌. 

மதியீனம்‌ தோல்விக்கு வழிநடத்துகிறது. எல்லாவற்றிலும்‌ பெருந்‌ 
துன்பம்‌ என்பது இருப்பதால்‌ (10:8-11), மதியீனர்கள்‌, ஜாக்கிரதையின்மை 
யினால்‌ தங்களைத்‌ தாங்களே அழித்துக்கொள்ளக்கூடும்‌. குழியைத்‌ தோண்‌ 
டுகின்றவன்‌ அதற்குள்‌ விழும்‌ அபாயத்தில்‌ இருக்கின்றான்‌ என்று சாலொ 
மோன்‌ கூறுகின்றார்‌. ஒரு சுவற்றையோ அல்லது கட்டிடத்தையோ இடிக்‌ 
கின்றவன்‌ பாம்பினால்‌ கடிக்கப்படும்‌ அபாயத்தில்‌ இருக்கின்றான்‌. கல்கச்சா்‌ 
களும்‌ மரம்‌ வெட்டுபவர்களும்‌ இடர்ப்பாடுகளை எதிர்கொள்ளுகின்றனர்‌, 
இருப்பினும்‌ ஞானமாயிருப்பவன்‌, கூர்மையான கோடரி மிகவும்‌ 
அபாயமானது என்று நினைப்பதினால்‌ மாத்திரம்‌ மழுங்கலான கோடரி 
யைக்‌ கொண்டு தொடர்ந்து வேலை செய்து துன்பப்படுவதில்லை. வேலை 
செய்யக்‌ குறைவான சக்தியைப்‌ பயன்படுத்தினால்‌ போதுமென்று அறிந்து, 
அவன்‌ தனது கத்தியைக்‌ கூர்மையாக்குகின்றான்‌. ஒரு பாம்பானது 
பிடிக்கப்படுமுன்பு கடிக்க முடியும்‌ என்றால்‌, பாம்பு பிடிப்பவன்‌ சிறிது 
ஆறுதலையே அளிக்கின்றான்‌. பாம்பு என்பது இன்னமும்‌ 
அபாயமானதாகவே உள்ளது. ஒவ்வொன்றிலும்‌ ஞானமும்‌ பகுத்தறிவும்‌ 
பயன்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. 

ஞானி மற்றும்‌ மதியீனர்‌ ஆகியோரின்‌ வார்த்தைகள்‌ மற்றும்‌ செயல்கள்‌ 
ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ உள்ள நேர்மாறுகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 


ஞானியினுடைய வாய்மொழிகள்‌ தயையுள்ளவைகள்‌, மூடனுடைய 
உதடுகளோ அவனையே விழுங்கும்‌. அவன்‌ வாய்மொழிகளின்‌ 
துவக்கம்‌ மதியீனமும்‌, அவன்‌ வாக்கின்‌ முடிவு கொடிய பைத்தியமு 
மாம்‌. மூடன்‌ மிகுதியாய்ப்‌ பேசுகிறான்‌, நடக்கப்போகிறது இன்ன 
தென்று மனுஷன்‌ அறியான்‌, தனக்குப்பிற்பாடு சம்பவிக்கப்‌ 
போகிறதை அவனுக்கு அறிவிப்பவன்‌ யார்‌? (10:12-14). 


ஞானியின்‌ வார்த்தைகள்‌ தயையுள்ளவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. அவைகள்‌ 
சிலவற்றை அர்த்தப்படுத்துகின்றன. மதியீனமான ஒரு நபர்‌, தனது வாயைத்‌ 
இறக்கும்‌ ஒவ்வொரு வேளையிலும்‌, “தனது சொந்தப்‌ பாதத்தைத்‌ தனது 
வாயில்‌ வைத்துக்‌ கொள்கின்றான்‌. ” அவன்‌ ஒரு மதியீனமான கருத்துடன்‌ 
தொடங்கி வெறும்‌ புத்தியீனத்தைப்‌ பிதற்றுவதில்‌ முடிக்கின்றான்‌. அவன்‌, 
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- எதிர்காலம்‌ உட்பட - தான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அறிந்துள்ளதாக 
நினைக்கின்றான்‌. எவற்றைக்‌ குறித்தும்‌ அவனுக்கு அறிவுறுத்தவோ அல்லது 
அவனை எச்சரிக்கவோ ஒருவராலும்‌ முடியாது. 

அடுத்ததாக சாலொமோன்‌, வேலையைப்‌ பற்றி நினைத்தாலே 
சோம்பேறி களைப்படைகின்றான்‌ என்று உற்றுக்கவனித்தார்‌ (10:15). 
கொஞ்சம்‌ வேலை அவனை, தான்‌ எங்கு போகின்றோம்‌ என்பதை அறியப்‌ 
போதுமான சக்தியில்லாமற்‌ போகுமளவுக்குக்‌ களைப்படையச்‌ செய்து 
விடுறெது. 

ஞானம்‌ என்பது, அரசர்களாகவோ அல்லது உழைப்பவர்களாகவோ 
உள்ள எல்லா மனிகர்களுக்கும்‌ மாபெரும்‌ மதிப்பு வாய்ந்ததாக உள்ளது 
(10:16-20). ஞானமாயிருப்பதற்கு மிகவும்‌ பக்குவமற்ற ஒரு சிறுபிள்ளை 
யினால்‌ ஆளப்படும்‌ நாடு பரிதபிக்கப்படத்‌ தக்கதாக உள்ளது. அவனது 
ஆலோசகர்கள்‌ நண்பகலுக்கு முன்பே மதுபானம்‌ பண்ணுகின்றனர்‌. 
பிரபுக்களின்‌ குமாரனைத்‌ தலைவனாகவும்‌, உண்டு குடிக்கும்‌ முன்பு 
தங்களது வேலையை முடிக்கின்றவாரகளை ஆலோசகர்களாகவும்‌ கொண் 





டுள்ள நாடு ஆசீர்வதிக்கப்பட்டதாக உள்ளது; அதன்பின்பு அவர்கள்‌ பலம்‌ 
பெறுவதற்குப்‌ புசிக்கன்றனர்‌, ஆனால்‌ மதுபானம்‌ அருந்துவதில்லை. 

மதியீனம்‌ என்பது பலவழிகளில்‌ சுயமாக அழிப்பதாக இருக்கக்கூடும்‌. 
10:18-20ல்‌ சாலொமோன்‌, மதியீனமான மற்றும்‌ சுய அழிவான நடக்கை 
களுக்குப்‌ பல உதாரணங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌. முதலாவது அவர்‌, 
சோம்பேறித்தனத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌. மக்கள்‌ சோம்பேறிகளாய்‌ 
இருக்கும்போது, அவர்கள்‌ வீடுகள்‌ அவர்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ விழுகின்றன. 
ஒழுகும்‌ கூரையினால்‌ உத்திரங்கள்‌ சிதைவடை கின்றன, மற்றும்‌ மேல்வீடு 
முழுவதும்‌ இடிந்து விழுகிறது (10:18). அடுத்ததாக அவர்‌, மதியீனர்கள்‌ 
மகிழ்ச்சியாயிருக்கும்‌ வேளைக்கென்று விருந்தைத்‌ தயாரிக்களிக்கின்றனா்‌ 
என்று கூறினார்‌ (10:19). அவர்கள்‌ உண்மையில்‌ “தள்ளாடித்‌ தவிக்கும்‌ வரை” 
மதுபானத்தை அருந்துகின்றனர்‌ மற்றும்‌ அதின்மூலம்‌ அவர்கள்‌ மகிழ்ச்சியின்‌ 
பொய்யான உணர்வை அடைகின்றனர்‌. பணம்‌ எந்தப்‌ பிரச்சனையையும்‌ 
தீர்க்கும்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌. பின்பு அவர்‌, அதிகாரத்தில்‌ 
உள்ளவர்கள்‌ பற்றி ஒருவர்‌ - தமது படுக்கை அறையில்கூட - பொல்லாங்கு 
பேசுதல்‌ மதியீனமானது என்று கூறினார்‌. ஒரு சிறு பறவை (அல்லது ஒரு 
மூட்டைப்பூச்சி) அப்படிப்பட்ட செய்தியைக்‌ கேட்டு அந்தப்‌ பகுத்தறி 
வின்மையைப்‌ பிறருக்குக்‌ கூறலாம்‌ (10:20). 


முடிவுரை 

தெளிவாகச்‌ சிந்தித்தல்‌ மற்றும்‌ ஒருவர்‌ தமது வாழ்வில்‌ மனநிறைவுடன்‌ 
இருத்தல்‌ என்பவற்றின்‌ ஞானத்தை எல்லா மக்களுக்கும்‌ போதிப்பதற்காக, 
சாலொமோன்‌ இந்தச்‌ சிந்தனைகளைக்‌ தொகுத்து உரைத்தார்‌. மனநிறை 





வற்ற மனிதர்கள்‌ எப்போதுமே சுயநலமான இலக்குகளைத்‌ துரத்துகின்ற 
னர்‌, அவர்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ உண்மையான மகிழ்ச்சியுடன்‌ இருக்க மாட்டார்‌ 
கள்‌. அவர்கள்‌ வாழ்வு என்றால்‌ என்ன என்பதை ஒருக்காலும்‌ உணர்ந்தரிய 
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முடியாது. அவர்கள்‌ வழியில்‌ வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க இயலாத 
வார்களாய்‌ வாழ்வின்‌ பெருஞ்சாலையின்‌ உள்வழியில்‌ மிகுந்த வேகத்துடன்‌ 
செல்லுகின்றனர்‌. 
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12 


காரியத்தின்‌ கடைத்‌ 


தொகையைக்‌ கேளுங்கள்‌ 
([அரசங்க்‌ 11; 12) 


இப்பொழுது நாம்‌, சாலொமோனின்‌ கண்டறிதல்களை, சாலொமோ 
னின்‌ உற்றுக்‌ கவனித்தல்கள்‌ மற்றும்‌ பரீட்சைகள்‌ ஆயெவற்றின்‌ தொகுப்பை 
ஆழ்ந்து சிந்திக்கத்‌ தயாராய்‌ இருக்கின்றோம்‌. அவர்‌ - பரீட்சித்துப்‌ பார்த்து 
தவறுதல்‌ மேலும்‌ ஞானம்‌ மற்றும்‌ அனுபவம்‌ ஆகியவற்றினால்‌ - 
ஒவ்வொன்றையும்‌ சோதித்துப்‌ பார்த்து, எது முக்கியமானது எது 
முக்கியமற்றது என்று கற்றறிந்தார்‌. 

அவர்‌ முறைப்படியாக, ஏறக்குறைய அறிவியல்ரீதியாக, சந்தோஷத்தை 
ஆராயத்‌ தலைப்பட்டார்‌. வாழ்வு அவருக்குக்‌ குறைந்துகொண்டு 
வரும்போது, அவர்‌ தமது கண்டறிதல்களை வெளிப்படுத்துவதற்காக, இந்த 
ஆய்வறிக்கையைத்‌ தயாரித்தார்‌. சாலொமோனின்‌ காலத்தில்‌ இருந்து 
ஆயிரக்கணக்கான மக்கள்‌ இதேபோன்ற ஆய்வுகளை நடத்திப்பார்த்து, 
இதேவகையான முடிவுகளை அடைந்தனர்‌ - ஆனால்‌ அவற்றில்‌ எதுவும்‌ 
இவற்றைப்போல்‌ நன்கு தோற்றுவிக்கப்பட்டதாகவோ அல்லது ஏவுதல்‌ 
நிறைந்ததாகவோ இருந்ததில்லை. சாலொமோனின்‌ வார்த்தைகள்‌ 
காலத்தைக்‌ கடந்து நிற்கின்றன. உலகமானது இன்னும்‌ ஒரு பத்து இலட்சம்‌ 
அண்டுகளுக்குத்‌ தொடர்ந்து இருக்கும்‌ என்றால்‌, அவரது செய்தியானது 
தொடக்கத்தில்‌ இருந்ததுபோலவே உண்மையும்‌ பயன்‌ நிறைந்ததுமாக 
நிலைத்திருக்கும்‌. 

பிரசங்கி 11 மற்றும்‌ 12 ஆதிய அதிகாரங்கள்‌, வாழ்வின்‌ கேள்விகளுக்‌ 
கான பதில்கள்‌ தேவனுக்குள்‌ கண்டறியப்படுகின்றன என்பதை சந்தேகத்‌ 
திற்கு இடமின்றி வெளிப்படுத்துகின்றன. பூமியும்‌ அதின்‌ நிறைவும்‌ கர்த்த 
ருடையது (சங்‌. 24:1). நாம்‌ யாவரும்‌ தேவனுடைய படைப்பாக இருக்கின்‌ 
றோம்‌. நாம்‌ ஏன்‌ இங்கு இருக்கின்றோம்‌ என்று அறிந்து கொள்வதற்கு நாம்‌ 
விரும்பினால்‌, உரிமையாளரின்‌ கையேடாகிய வேதாகமத்தையே நாம்‌ 
கலந்து ஆலோசிக்க வேண்டும்‌. 


தேவன்மீது நம்பிக்கை வையுங்கள்‌ (11:1-6) 
அதிகாரம்‌ 11, “உன்‌ ஆகாரத்தைத்‌ தண்ணீர்கள்மேல்‌ போடு, அநேக 
நாட்களுக்குப்‌ பின்பு அதின்‌ பலனைக்‌ காண்பாய்‌” என்று தொடங்குறெது. 
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ஆகாரத்தைத்‌ தண்ணீர்கள்மேல்‌ போடுதல்‌ என்பது கருத்தறிவு அற்றதாகக்‌ 
காணப்படுகிறது. அது ஒரு சில விநாடிகள்‌ மாத்திரமே மிதக்கிறது, பின்பு 
எப்போதைக்குமாக மறைந்து விடுகிறது. ஆகாரத்தைத்‌ தண்ணீர்கள்மேல்‌ 





போடுதல்‌ என்பது என்ன நன்மையைச்‌ செய்யக்கூடும்‌? அது சாலொமோன்‌ 
சுருக்கமாக விவரிக்கும்‌ கருத்தாக உள்ளது - அதாவது, சில நற்செயல்களைச்‌ 
செய்வதற்குக்‌ காரணம்‌ எதுவும்‌ இல்லை என்பதுபோல்‌ அவைகள்‌ 
பயனற்றவைகளாகக்‌ காணப்படுகின்றன. நாம்‌ செய்கின்றவற்றின்‌ விளைவு 
களை நாம்‌ எப்போதுமே காணமுடிவதில்லை. நமது செய்கைகளைத்‌ 
தேவன்‌ எவ்வாறு பயன்படுத்துவார்‌ என்று நாம்‌ அறியாதிருக்கின்றபடி யால்‌, 
நாம்‌ விளைவுகளை அளவிட இயலாதவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌. தேவன்‌ 
எவ்வாறு கிரியை செய்கின்றார்‌ என்று நம்மால்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாது. 
பவுல்‌, “நான்‌ நட்டேன்‌, அப்பொல்லோ நீர்ப்பாய்ச்சனான்‌, தேவனே 
விளையச்செய்தார்‌” என்று கூறினார்‌ (1 கொரி. 3:6). நாம்‌ தேவனுக்காக 
ஊழியத்தைச்‌ செய்துகொண்டிருந்தால்‌, அது பயனற்றதாகக்‌ காணப்‌ 
பட்டாலும்‌, முடிவில்‌ நாம்‌ பலன்களை அறுவடை செய்வோம்‌. 

அடுத்ததாக நாம்‌, “ஏழுபேருக்கும்‌ எட்டுபேருக்கும்‌ பங்கிட்டுக்கொடு, 
பூமியின்மேல்‌ என்ன ஆபத்து நேரிடுமோ உனக்குத்‌ தெரியாது” என்ற 
அறிவுரையைக்‌ காணுகின்றோம்‌ (11:2). “ஏழு” மற்றும்‌ “எட்டு” என்ற 
எண்ணிக்கைகள்‌ “எவ்வளவு பேருக்கு முடியுமோ அவ்வளவு பேருக்கு” 
என்று அர்த்தப்படுத்தும்‌ எண்ணிக்கையைச்‌ சுட்டிகாண்பிக்கப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்‌ படுகிறது. நம்மால்‌ இயன்ற அளவுக்கு நாம்‌ நன்மை செய்ய 
வேண்டும்‌, ஏனென்றால்‌ நமக்கு நாமே உதவிசெய்துகொள்ளும்‌ அவசியம்‌ 
எப்போது ஏற்படும்‌ என்று நாம்‌ அறியாதிருக்கின்றோம்‌. இயற்கையின்‌ 
ஓட்டத்தை நம்மால்‌ மாற்ற இயலாது. மேகங்கள்‌ நிறைந்திருந்தால்‌ மழை 
யைப்‌ பொழியும்‌ (11:8). ஒரு மரம்‌ எங்கே விழும்‌ என்று நமக்குத்‌ தெரியாது. 
அதை மின்னல்‌ தாக்கலாம்‌ அல்லது காற்று அதை வேருடன்‌ பிடுங்கிப்‌ 
போடலாம்‌. அது எங்கே விழுந்தாலும்‌, அங்கேயே கிடக்கும்‌ (11:3). நாம்‌ 
கட்டுப்பாடு செலுத்த இயலாக இயற்கை நிகழ்வுகள்‌ நம்மில்‌ எவரையும்‌ 
எந்த வேளையிலும்‌ தேவையில்‌ வைக்கக்கூடும்‌. 

இந்த எண்ணப்போக்குதான்‌ ஆதஇிகிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ உடைமை 
களை விற்று, தேவையில்‌ உள்ளவர்களுக்குப்‌ பகிர்ந்தளிக்கத்‌ தக்கதாக 
அவற்றை அப்போஸ்தலர்களிடம்‌ கையளிக்கத்‌ தூண்டிற்று (அப்‌. 2:44, 45; 
4:32-37). கொடுத்தவர்களுக்குத்‌ தேவை ஏற்பட்டது என்றால்‌ அவர்களுக்கு 
மற்றவார்கள்‌ உதவுவார்கள்‌. இது தேவனுடைய ஆயுள்காப்பீட்டுத்‌ 
திட்டமாக உள்ளது. 

இயற்கை விதியின்மீது அதிகமான நம்பிக்கை வைப்பவர்கள்‌ எந்த ஒரு 
விஷயத்தையும்‌ ஒருக்காலும்‌ செய்து முடிக்க மாட்டார்கள்‌. நாம்‌ காற்றின்‌ 
மீது அதிக கவனத்தைச்‌ செலுத்தினால்‌, நாம்‌ விதைகளை விதைக்க 
மாட்டோம்‌. மேகங்கள்‌ கூடியிருந்தால்‌, நாம்‌ மழைக்குப்‌ பயந்து, அறுவடை 
செய்ய வேண்டாம்‌ என்று முடிவு செய்துவிடுவோம்‌. இயற்கையின்‌ எதிர்‌ 
சூழல்களைக்‌ கவனியாது விடுதல்‌ என்பது மதியீனமானதாக இருக்கும்‌, 
ஆனால்‌ கடினமான சூழ்நிலைகள்‌ பற்றி அதிகமாக அக்கறை கொள்ளுதல்‌ 
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என்பது, ஏதொன்றையும்‌ செய்து முடிப்பதில்‌ நம்மை ஊக்கம்‌ இழக்கச்‌ 
செய்துவிடும்‌. 

வாழ்வில்‌ நடக்கற யாவற்றையும்‌ நம்மால்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாது 
(11:5). மனிதனுடைய ஆவியின்‌ வழி இன்னதென்றோ அல்லது குழந்தை 
பிறப்பதற்கு முன்‌ அதன்‌ தாயின்‌ வயிற்றிற்குள்‌ அந்தக்‌ குழந்தையின்‌ 
எலும்புகள்‌ உருவாகும்‌ விதம்‌ இன்னதென்றும்‌ நாம்‌ அறிவதில்லை. 
அதுபோலவே, இவற்றை ஏற்படுத்துகிற தேவனுடைய கிரியைகளையும்‌ 
நாம்‌ புரிந்துகொள்ள முடியாது. நாம்‌ நமது புரிந்துகொள்ளுதலில்‌ உள்ள 
குறைபாடு நமது ஊழியத்தைத்‌ தடைசெய்ய அனுமதிக்க முடியாது. 

நாம்‌ தேவன்மீது நம்பிக்கையாய்‌ இருந்து தொடர்ந்து உழைக்க 
வேண்டும்‌. நாம்‌ காலையில்‌ தொடங்கி மாலைவரையிலும்‌ ஊக்கமாய்‌ 
உழைக்க வேண்டும்‌. எது மிகவும்‌ உற்பத்தித்திறன்‌ உள்ளதாக இருக்கும்‌ 
என்பதை நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ அறிவதில்லை. அது நமது முயற்சிகளைத்‌ 
தேவன்‌ எப்படி ஆசீர்வதிக்கன்றார்‌ என்பதைப்‌ பொறுத்ததாக உள்ளது. 
மாலையில்‌ விகைக்கும்‌ விதையானது காலையில்‌ விகைக்கும்‌ விதையைப்‌ 
போலவே உற்பத்தித்திறன்‌ உள்ளதாக இருக்கிறது (11:69. 





இன்று கர்த்தருக்குள்‌ களிகூருங்கள்‌ (11:7-10) 

வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌ என்பது அற்புதம்‌ நிறைந்ததாக 
உள்ளது (11:7, 8). “சூரியனைக்‌ காண்பது” என்ற சொற்றொடரானது 
பொதுவாக, “வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தல்‌” என்று அர்த்தப்படும்படி 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்படுகிறது. மீண்டும்‌ மீண்டுமாக சாலொமோன்‌, வாழ்‌ 
நாள்‌ காலத்தை “சூரியனுக்குக்‌ கீழே” உள்ள நாட்கள்‌ என்று குறிப்பிட்டார்‌. 
கண்கள்‌ வெளிச்சத்தைக்‌ காணக்கூடிய நாட்கள்‌ என்பவை பூமியின்மீது 
வாழ்வின்‌ நாட்களாக உள்ளன. இது, “உயிர்வாழ்தல்‌ என்பது மாபெரும்‌ 
விஷயம்‌” என்பதைக்‌ கூறுவதற்கு சாலொமோன்‌ கையாண்ட வழியாக 
இருந்தது. 

வசனம்‌ 8ல்‌, நாம்‌ வாழமுடிகன்ற வரையிலும்‌, ஒவ்வொரு நாளிலும்‌ 
அகமகிழவேண்டும்‌ என்று நமக்குக்‌ கூறப்படுகிறது. அது நம்மை, நாம்‌ 
ஒருநாளில்‌ இறந்துபோவோம்‌ என்பதை நினைப்போம்‌ என்றால்‌, நமது 
வாழ்வில்‌ இருந்து பெரும்பான்மையானவற்றைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள 
ஊக்குவிக்கும்‌. “அந்தகாரத்தின்‌ நாட்கள்‌” என்பது அனேகமாக, கல்லறையில்‌ 
இருக்கும்‌ நாட்களைக்‌ குறிக்கலாம்‌ (9:10). நித்தியம்‌ என்பது இங்குள்ள 
வாழ்வுடன்‌ ஒப்பிடுகையில்‌ நீண்டதாக உள்ளது. கல்லறையை மனிதனின்‌ 
“நித்திய வீடு” என்று 12:5ல்‌ சாலொமோன்‌ குறிப்பிட்டார்‌. நாம்‌ இறந்து 
போவோம்‌ என்று உணர்ந்து அறிதலானது நமது வாழ்வினை முழுமையாக 
வாழும்படிக்கு நம்மைத்‌ தூண்டவேண்டும்‌. இது நாம்‌ எப்படி மரிப்பது 
என்பதைக்‌ கற்றிராத வரையிலும்‌ எப்படி வாழ்வது என்பதை உண்மையில்‌ 
அறிவது இல்லை என்பதை மறுபடியும்‌ வலியுறுத்துகிறது. 

அடுத்ததாக நாம்‌, “வாலிபனே! உன்‌ இளமையில்‌ சந்தோஷப்படு, உன்‌ 
வாலிப நாட்களிலே உன்‌ இருதயம்‌ உன்னைப்‌ பூரிப்பாக்கட்டும்‌” என்று 
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வாசிக்கின்றோம்‌ (11:9). சாலொமோன்‌, “நீ இளைஞனாய்‌ இருப்பதற்குச்‌ 
சந்தோஷப்படு. நீ உன்‌ வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க வேண்டுமென்று 
தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. மகிழ்ச்சி பொங்கும்‌ இருதயத்தைக்‌ கொண்டிரு. 
உன்னைச்‌ சுற்றிலுமுள்ள நல்ல விஷயங்களுக்கு உன்‌ கண்களைத்‌ 
திறந்துகொள்‌, ஆனால்‌ பாவம்‌ நிறைந்த சந்தோஷமே மகிழ்வு நிறைந்த 
குன்மைக்கு வழியாக உள்ளது என்று நம்பி வஞ்சிக்கப்பட்டுவிடாதே. உன்‌ 
செயல்கள்‌ யாவற்றிற்கும்‌ நீ தேவனிடத்தில்‌ கணக்கு ஒப்புவிக்க வேண்டும்‌ 
என்பதைச்‌ சிந்தையில்‌ வைத்துக்கொள்‌” என்று கூறினார்‌. 

வாழ்வில்‌ சந்தோஷத்தைக்‌ கண்டறிதல்‌ என்பது பாவத்தின்‌ சந்தோஷக்‌ 
தில்‌ உள்ளக்களிப்படைதல்‌ என்பதாக அர்த்தப்படுவதில்லை (எபி. 11:25). 
மகிழ்ச்சியான வாழ்வினால்‌ நாம்‌ நமது இருதயங்களில்‌ இருந்து வருத்தத்தை 
நீக்கப்போட வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, 
நமது மாம்சத்தில்‌ இருந்து தீமையை எடுத்துப்போட்டுவிட வேண்டும்‌ 
என்றும்‌ விரும்புகின்றார்‌. சந்தோஷமாக வாழுதல்‌ என்பது நீதியுள்ள வாழ்‌ 





வாக உள்ளது. பாவத்தின்‌ சந்தோஷங்களில்‌ ஈடுபட்டுக்கொண்டே 
சந்தோஷமாக வாழ முயற்சி செய்தல்‌ என்பது பயனற்றதாக உள்ளது. 


நீ வாலிபனாக இருக்கும்போதே 
தேவனை நினை (12:1-8) 

நமது முதிர்வயதின்‌ நாட்களுக்கு முன்பாகவே தேவனைக்‌ கனப்படுத்து 
வதை நாம்‌ தொடங்கினால்‌, அதை நாம்‌ மிகச்‌ சிறப்பாகச்‌ செய்ய முடியும்‌. 
சாலொமோன்‌, “நீ உன்‌ வாலிபப்பிராயத்திலே உன்‌ சிருஷ்டிகரை நினை, 
தீங்குநாட்கள்‌ வராததற்குமுன்னும்‌, எனக்குப்‌ பிரியமானவைகளல்ல என்று 
நீ சொல்லும்‌ வருஷங்கள்‌ சேராததற்குமுன்னும்‌, ...” என்று கூறினார்‌ (12:1, 
7). முதிர்வயதில்‌ - அதிலும்‌ தேவனின்றி - வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனு 
பவித்தல்‌ என்பது கடினமானதாக உள்ளது. தேவனின்றி முதிர்வயதாகி 
விடுகின்றவர்கள்‌ அவரின்றியே மரித்துப்‌ போகின்றனர்‌. முதிர்வயது வரை 
குள்ளிப்போட்டால்‌, தேவனிடத்தில்‌ திரும்புதல்‌ என்பது அதிகம்‌ கடினமாகி 
விடுகிறது. ஒரு நபர்‌ முதிர்வயதாகின்றபோது, அவர்‌ கிறிஸ்துவினிடத்தில்‌ 
திரும்புவது மிகவும்‌ குறைவானதாகிறது என்பதைப்‌ புள்ளியியல்‌ விபரங்கள்‌ 
காண்பிக்கின்றன. உலகம்‌ முழுவதிலும்‌, சுவிசேஷம்‌ பிரசங்கிக்கப்படும்‌ 
இடங்களில்‌ எல்லாம்‌, இளம்‌ மக்களே அதிகம்‌ பதில்‌ செயல்‌ செய்பவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. 

மக்கள்‌ தங்கள்‌ முதிர்வயதில்‌ தேவனிடத்தில்‌ திரும்புதல்‌ என்பது ஏன்‌ 
வாய்ப்புக்‌ குறைவுள்ளதாக இருக்கிறது? வயதாவதின்‌ விளைவுகள்‌ பற்றிய 
ஓப்புவமைகளின்‌ வரிசையொன்றை நாம்‌ வசனம்‌ 2முதல்‌ 7வரை உள்ள 
பகுதியில்‌ காணுகின்றோம்‌: 











சூரியனும்‌, வெளிச்சமும்‌, சந்திரனும்‌, நட்சத்திரங்களும்‌, அந்தகாரப்‌ 
படாததற்குமுன்னும்‌, மழைக்குப்பின்‌ மேகங்கள்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப 
வராததற்குமுன்னும்‌, வீட்டுக்‌ காவலாளிகள்‌ தள்ளாடி, பெலசாலிகள்‌ 


96 


கூனிப்போய்‌, எந்திரம்‌ அரைக்கிறவார்கள்‌ கொஞ்சமானதினால்‌ ஓய்ந்து, 
பலகணிவழியாய்ப்‌ பார்க்கிறவர்கள்‌ இருண்டு போகிறதற்குமுன்னும்‌, 
எந்திர சத்தம்‌ தாழ்ந்ததினால்‌ தெருவாசலின்‌ கதவுகள்‌ அடைபட்டு, 
குருவியின்‌ சத்தத்துக்கும்‌ எழுந்திருக்க வேண்டியதாகி, கதேவாத்தியக்‌ 
கன்னிகைகளெல்லாம்‌ அடங்கிப்‌ போகாததற்கு முன்னும்‌, 
மேட்டுக்காக அச்சமுண்டாகி, வழியிலே பயங்கள்‌ தோன்றி, 
வாதுமைமரம்‌ பூப்பூத்து, வெட்டுக்கிளியும்‌ பாரமாக, பசித்தீபனமும்‌ 
அற்றுப்போகாததற்கு முன்னும்‌, மனுஷன்‌ தன்‌ நித்திய வீட்டுக்குப்‌ 
போகிறதினாலே, துக்கங்கொண்டாடுகிறவர்கள்‌ வீதியிலே 
திரியாததற்குமுன்னும்‌, வெள்ளிக்கயிறு கட்டுவிட்டு, பொற்கிண்ணி 
நசுங்கி, ஊற்றின்‌ அருகே சால்‌ உடைந்து, துரவண்டையில்‌ உருளை 
நொறுங்கி, இவ்விதமாய்‌ மண்ணானது தான்‌ முன்னிருந்த பூமிக்குத்‌ 
திரும்பி, ஆவி தன்னைத்‌ தந்த தேவனிடத்திற்கு மறுபடியும்‌ 
போகாததற்குமுன்னும்‌, அவரை உன்‌ வாலிபப்‌ பிராயத்திலே நினை. 


முதிர்வயதில்‌, உணர்வுகள்‌ மங்கிவிடுகின்றன. கைகள்‌ (வீட்டுக்‌ 
காவலாளிகள்‌) நடுங்கத்‌ தொடங்குகின்றன, கால்கள்‌ (பெலசாலிகள்‌) 
வளைந்து விடுகின்றன. பற்கள்‌ (எந்திரம்‌ அரைக்கறவர்கள்‌) வெறுமனே 
நிற்கின்றன, கண்கள்‌ (பலகணிகள்‌) மங்கலாகி விடுகின்றன. உடலானது 
மூளையின்‌ அறிவுறுத்தலுக்கு ஒருகாலத்தில்‌ செய்ததுபோல்‌ பதில்செயல்‌ 
செய்ய இயலாத அளவுக்கு வலுக்குறைந்து போகிறது. முதிர்வயதான மக்கள்‌ 
தேவனுக்காக வாழ்வதைப்‌ பற்றி நினைக்கையில்‌ ஊக்கம்‌ இழந்துபோகின்‌ 
றனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இளம்‌ வயதைத்‌ தேவனின்றி வீணாக்கி விட்டதாகக்‌ 
கண்டறிகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனுக்குக்‌ கொடுக்கத்‌ தங்களிடம்‌ அதிக 
நேரமோ அல்லது சக்தியோ எஞ்சியிருப்பதில்லை என்று அஞ்சுகின்றனர்‌. 
அவர்கள்‌ தேவனிடம்‌ தங்களை மன்னிக்கும்படியும்‌ தங்கள்‌ முதிர்வயதில்‌ 
குங்களை ஏற்றுக்கொள்ளும்படி அவரிடத்தில்‌ கேட்டுக்கொள்வதும்‌ 
சரியானதாய்‌ இராது என்று நம்புகின்றனார்‌. ஆனால்‌ அது உண்மையல்ல. 
இளைஞரோ முதியவரோ, யாராயிருப்பினும்‌ உண்மையாய்‌ மனந்திரும்பி 
தேவனிடம்‌ தங்களை ஓப்புவிக்கின்ற யாவரையும்‌ மன்னித்து ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளவே தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. 

முதிர்வயதான மனிகர்‌ பற்றிய வார்த்தைச்‌ சித்தரிப்பை சாலொமோன்‌ 
தொடர்ந்தார்‌. காதுகள்‌ கேட்க இயலாக அளவுக்கு மந்தமாகின்றன (எந்திர 
சத்தம்‌ தாழ்ந்ததினால்‌ தெருவாசலின்‌ கதவுகள்‌ அடைபட்டு), இருப்பினும்‌ 
வயதான ஒருவர்‌, காலைவேலையில்‌ ஒரு குருவியின்‌ சத்தம்கூடத்‌ தன்னை 





எழுப்பிவிடும்‌ அளவுக்கு மிகவும்‌ குறைவாகவே தூங்குகின்றார்‌. குரலானது 
தனது இசைலயத்தை இழந்து போகிறது (தேவாத்தியக்‌ கன்னிகைகள்‌ 
அடங்கிப்போகின்றனர்‌). மேட்டைக்‌ கண்டு பயம்‌ என்பது வயது ஏற ஏற 
அதிகமாகிறது. முடி நரைத்துப்‌ போகிறது (வாதுமை மரம்‌ பூப்பூத்து). 
அவரால்‌ இனியும்‌ கனத்த சுமைகளைத்‌ தூக்க இயலாமற்‌ போகிறது 
(வெட்டுக்கிளியும்‌ பாரமாக), மற்றும்‌ அவரது உடல்‌ ரீதியான விருப்பங்கள்‌ 
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குவறுகின்றன (பசித்தீபனமும்‌ அற்றுப்போகிறது). அவர்‌ தமது நித்திய 
வீட்டிற்கு செல்லவேண்டிய நாள்‌ விரைவில்‌ வரும்‌ என்றும்‌ துக்கம்‌ 
கொண்டாடுகின்றவர்கள்‌ வீதியில்‌ திரிவார்கள்‌ என்றும்‌ அறிதின்றார்‌. 
12:6ல்‌ மரணம்‌ இரு உருவகங்களில்‌ விவரிக்கப்படுகிறது: “வெள்ளிக்‌ 
கயிறு கட்டுவிட்டு, பொற்கிண்ணி நசுங்கி, ஊற்றின்‌ அருகே சால்‌ உடைந்து, 
துரவண்டையில்‌ உருளை நொறுங்கி.” உயிரின்‌ வெள்ளிக்கயிறு 
கட்டுவிடும்போது, விளக்கானது விழுந்து உடைந்து போகிறது. இன்னொரு 
உருவகத்தில்‌, உருளை நொறுக்கப்படுகிறது, மற்றும்‌ குடம்‌ கிணற்றருகில்‌ 
விடப்படுகிறது. உடலானது தான்‌ உண்டாக்கப்பட்ட மண்ணுக்குத்‌ 
திரும்புறெது (ஆதி. 2:7), மற்றும்‌ ஆவி தன்னைத்‌ தந்த தேவனிடத்திற்குத்‌ 
இரும்புகிறது (12:7, 8). தேவனுக்காக நாம்‌ எதைச்‌ செய்வதற்கு 
திட்டமிட்டாலும்‌, அதை அந்தக்‌ காலம்‌ வரும்முன்பாகவே 
செய்யவேண்டும்‌. நித்தியத்திற்காக நாம்‌ எந்த ஆயத்தம்‌ செய்தாலும்‌ 
அவைகள்‌ முன்னதாகவே செய்யப்பட வேண்டும்‌. ஆயத்தத்தைப்‌ 





புறக்கணிக்கிற வாழ்வானது கடைசிக்‌ கணக்கொப்புவிப்பில்‌ பயனற்றதும்‌ 
வீணானதுமாக உள்ளது. 


சத்தியத்தை உணர்ந்து அறியுங்கள்‌ (12:9-14) 

பிரசங்கியாரான சாலொமோன்‌, தமது போராட்டங்களின்‌ மத்தியிலும்‌ 
தமது ஞானத்தைப்‌ பிறருடன்‌ பகிர்ந்துகொள்ளக்‌ கூடியவராக இருந்தார்‌. 
அவர்‌ தமது மக்களுக்குப்‌ போதிப்பதற்குப்‌ பல நீதிமொழிகளைத்‌ தொகுத்‌ 
குமைத்தார்‌. சத்தியம்‌ மற்றும்‌ நீதி பற்றிய தமது வார்த்தைகளைச்‌ செய்தித்‌ 
தொடர்புபடுத்த அவர்‌ சரியான வழியை ஆராய்ந்து பார்த்தார்‌ (12:9, 10). 

ஞானியின்‌ வாக்கியங்கள்‌ தாற்றுக்கோல்களைப்‌ போல்‌ மனச்சாட்சி 
யைக்‌ குத்தி, செயல்பாட்டை ஊக்கப்படுத்துவதாக உள்ளன (12:11). 
தாற்றுக்கோல்‌ என்பது கூர்மையான முனைகொண்ட ஒரு குச்சி அல்லது 
கோலாக இருந்தது, இது இளம்‌ எருதைப்‌ பழக்கப்படுத்தப்‌ பயன்பட்டது. 
இந்த நீதிமொழிகள்‌ இவற்றின்‌ போதகர்களால்‌ அறையப்பட்ட ஆணி 
களைப்‌ போல்‌ இருந்தன. 

பின்பு சாலொமோன்‌, தமது குமாரனுக்கு அவன்‌ எதைக்‌ 
கேள்விப்படுவான்‌, எதில்‌ போதிக்கப்படுவான்‌ என்பவற்றை 
ஜாக்கிரதையாய்‌ நிறுத்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ என்று புத்தி கூறினார்‌ (12:12). 
அறிவுமிகுந்தவார்கள்‌ என்று உரிமைகோரிக்‌ கொண்டவர்களால்‌ முடிவற்ற 
கருத்துக்கள்‌ வெளிப்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளன. அவற்றைப்‌ படித்தலும்‌, 
அவற்றில்‌ எவை உண்மையானவைகளாய்‌ இருக்கன்றன என்று முடிவு 
செய்தலும்‌ களைப்பை ஏற்படுத்தக்‌ கூடியதாக இருக்கக்கூடும்‌, ஆனால்‌ 
நமக்குப்‌ போதிக்கப்பட்டவற்றை நாம்‌ பரிசோதித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 
உண்மையைப்‌ பற்றிக்கொண்டி ராத எதுவும்‌ ஞானமாக இருப்பதில்லை. 

சாலொமோன்‌ தமது எல்லா ஞானத்துடனும்‌, பல ஆண்டு 
களாக, வாழ்வின்‌ அர்த்தத்தைக்‌ கண்டறிவதற்கு நாடினார்‌. பிரசங்கி 
புத்தகத்தின்‌ முடிவில்‌ அவர்‌, “காரியத்தின்‌ கடைத்தொகையைக்‌ 
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கேட்போமாக, தேவனுக்குப்‌ பயந்து, அவர்‌ கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்‌, 
எல்லா மனுஷர்‌ மேலும்‌ விழுந்த கடமை இதுவே. ஓவ்வொரு கிரியையை 
யும்‌, அந்தரங்கமான ஓவ்வொரு காரியத்தையும்‌, நன்மையானாலும்‌ 
தீமையானாலும்‌, தேவன்‌ நியாயத்திலே கொண்டுவருவார்‌”? என்று 
எழுதினார்‌ (12:13, 14). 


முடிவுரை 
சாலொமோனின்‌ முடிவே நமது முடிவாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌: 
“தேவனுக்குப்‌ பயந்து, அவர்‌ கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்‌.” அதுவே வாழ்வு 
பற்றிய எல்லாமுமாக உள்ளது! அவருக்காக நமது வாழ்வை வாழுதல்‌ 
மற்றும்‌ நியாயத்தீர்ப்புக்குத்‌ தயாராக இருத்தல்‌ என்பதே எல்லாவற்றிலும்‌ 
ஞானமுள்ள வாழ்வோட்டமாக உள்ளது (மத்‌. 25:31-46). நாம்‌ செய்கின்ற 
எல்லாச்‌ செயல்களுக்கும்‌, அவைகள்‌ இரகசியமானவைகளாக இருப்‌ 
பினும்‌, அவைகள்‌ நல்லவைகளாக அல்லது இயவைகளாக இருப்பினும்‌, நாம்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ கணக்கு ஒப்புவித்தாக வேண்டும்‌. பவுல்‌, “தேவன்‌ 
இயேசுகறிஸ்துவைக்‌ கொண்டு மனுஷருடைய அந்தரங்கங்களைக்‌ குறித்து 
நியாயத்தீர்ப்புக்‌ கொடுக்கும்‌ நாளிலே” என்பது பற்றிப்‌ பேசினார்‌ (ரோம. 
2:16). தேவனுக்குப்‌ பயந்து அவரது கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்‌ 
கின்றவர்கள்‌, அந்த நாள்‌ வரும்போது அகமகிழக்‌ காரணம்‌ கொண்டிருப்‌ 
பார்கள்‌ (1 பேது. 4:13). 


99 


அறிமுகம்‌ 


கதறும்‌ 1ிரசங்கீயார்‌ 


நான்‌ வளர்ந்த நாட்டுப்‌ புறத்திலிருந்த ஒரு சிறு சபையில்‌ ஒரு 
பிரசங்கியார்‌, “கதறும்‌ பிரசங்கியார்‌” என்று அறியப்பட்டிருந்தார்‌. சகோதரர்‌ 
நியுட்‌ பென்டில்டன்‌ அவர்கள்‌ பிரசங்கிக்கையில்‌ கண்ணீர்‌ அவரது 
கண்களில்‌ இருந்து உருண்டோடி வருதல்‌ என்பது சாதாரணமான 
காட்சியாயிருந்தது. பென்டில்டன்‌ அவர்கள்‌ தமது இருதயத்தில்‌ இருந்து 
பிரசங்கித்த காரணத்தினால்‌, அவரது பிரசங்கத்தில்‌ எனது தாயார்‌, 
குறிப்பிடத்தக்க வகையில்‌ விருப்பமாயிருந்தார்‌. தேவனுடைய வசனத்தைச்‌ 
சில மக்கள்‌ புறக்கணித்ததை அறிந்தது அவருக்குச்‌ சந்தோஷத்தைக்‌ 
கொண்டுவராதிருந்தது. கீழ்ப்படிதலுக்கான அவரது வேண்டுகோள்கள்‌, 
மற்றவர்களின்‌ நித்திய நலன்‌ குறித்த உண்மையான அக்கறையிலிருந்து 
ஏற்படுத்தப்பட்டன. 

இன்னொரு கதறும்‌ பிரசங்கியார்‌, கிறிஸ்துவுக்கு அறுநூறு 
ஆண்டுகளுக்கு முன்பு வாழ்ந்திருந்தார்‌. அவரது தந்தையான இல்க்கியா 
என்பவர்‌, எருசலேமின்‌ வடகிழக்கில்‌ மூன்று மைல்‌ தூரத்தில்‌ இருந்த 
ஆனதோத்‌ கிராமத்தின்‌ சிறு சமூகத்தில்‌ ஆசாரியக்‌ குடும்பத்தின்‌ 
உறுப்பினராயிருந்தார்‌.' இந்தக்‌ கதறும்‌ பிரசங்கியார்‌, “தேவன்‌ தாம்‌ 
துரத்தியவர்களை நிலைநாட்டுகின்றார்‌” அல்லது “தேவன்‌ எறிகின்றார்‌” 
என்று எளிமையாக அர்த்தப்படும்‌, எரேமியா என்ற பெயர்‌ கொண்டு 
இருந்தார்‌. இந்தப்‌ பெயரானது அவரைத்‌ தேவன்‌ அழைத்திருந்த 
பணிப்பொறுப்புக்களில்‌ ஒன்றைச்‌ சுட்டிக்காண்பிப்பதாக இருக்கலாம்‌: 
“அழிக்கவும்‌, கவிழ்க்கவும்‌ ...” (எரே. 1:10இ). 

யூதாவிலும்‌ எருசலேமிலும்‌ தேவனுடைய குரலொலியாக இருப்பதற்கு 
அவருக்கு ஒரு பிரசங்கியார்‌ தேவைப்பட்டார்‌. அடிக்கடி நடந்ததுபோல்‌, 
தேவன்‌ இம்மனிதரை அவரது தாயின்‌ வயிற்றிலிருந்தே அந்தப்‌ 
பணிப்பொறுப்பிற்குத்‌ தேர்ந்து கொண்டிருந்தார்‌. எரேமியாவின்‌ 
புத்தகமானது இந்தக்‌ கதறும்‌ பிரசங்கியார்‌ அழைக்கப்பட்ட தைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறுகிறது: 





பென்யமீன்‌ தேசத்திலுள்ள ஆனதோத்‌ ஊரிலிருந்த 
ஆசாரியர்களில்‌ ஒருவனாகிய இல்க்கியாவின்‌ குமாரன்‌ எரேமி 
யாவினுடைய வசனங்கள்‌: ஆமோனுடைய குமாரனாகிய யோசியா 
என்கிற யூதாவுடைய ராஜாவின்‌ நாட்களில்‌, அவன்‌ அரசாண்‌ட 
பதின்‌ மூன்றாம்‌ வருஷத்தில்‌ இவனுக்குக்‌ கர்த்தருடைய வார்த்தை 
உண்டாயிற்று. அப்புறம்‌ யோசியாவின்‌ குமாரனாகிய யோயாக்கம்‌ 
என்கிற யூதாவுடைய ராஜாவின்‌ நாட்களிலும்‌, யோசியாவின்‌ 
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குமாரனாகிய சிதேக்கியா என்கிற யூதாவுடைய ராஜாவின்‌ 
பதினோராம்‌ வருஷத்து முடிவு மட்டாகவும்‌, எருசலேம்‌ ஊரார்‌ 
ஐந்தாம்‌ மாதத்தில்‌ சிறைப்பட்டுப்போகும்வரைக்கும்‌ கர்த்தருடைய 
வார்த்தை அவனுக்கு உண்டாயிற்று. 

கர்த்தருடைய வார்த்தை எனக்கு உண்டாகி, அவர்‌: “நான்‌ 
உன்னைத்‌ தாயின்‌ வயிற்றில்‌ உருவாக்கு முன்னே உன்னை அறிந்தேன்‌, 
நீ கர்ப்பத்திலிருந்து வெளிப்படுமுன்னே நான்‌ உன்னைப்‌ 
பரிசுத்தம்பண்ணி, உன்னை ஜாதிகளுக்குத்‌ தீர்க்கதரிசியாகக்‌ 
கட்டளையிட்டேன்‌” என்று சொன்னார்‌ (எரே. 1:1-5). 


எரேமியா பிறப்பதற்கு முன்பாகவே, அவர்‌ “ஜாதிகளுக்குத்‌ தீர்க்க 
தரிசியாய்‌” இருப்பார்‌ என்று தேவன்‌ நியமித்தார்‌. தேவன்‌ தாம்‌ 
விரும்பியதைச்‌ செய்வதற்கு எத்தனைமுறை ஒரு குழந்தையை எழும்பச்‌ 
செய்திருக்கின்றார்‌! இன்னமும்‌ இளைஞராயிருந்த எரேமியா, அவரைத்‌ 
தேவன்‌ தமது செய்தியைப்‌ பிரசங்கிக்கும்படி அழைத்தபோது, இளம்‌ 
வயதில்‌ இருந்ததாகவே வழக்கமாக நினைக்கப்படுகிறது. 

முதலில்‌, இந்த தீர்க்கதரிசி, “.. ஆ கர்த்தராகிய ஆண்டவரே, இதோ, 
நான்‌ பேச அறியேன்‌, சிறுபிள்ளையாயிருக்கிறேன்‌ ...” என்று கூறி மறுத்தார்‌ 
(எரே. 1:6). இந்த சாக்குப்போக்கை தேவன்‌ ஏற்றுக்கொள்ளவில்லை, 
ஆனால்‌ அவர்‌, “என்‌ வார்த்தைகளை உன்‌ வாயிலே வைக்கிறேன்‌” என்று 
உரைத்தார்‌ (எரே. 1:9ஆ). இன்னொரு வேளையில்‌, எரேமியா தம்மேல்‌ 
கர்த்தர்‌ அதிக பெலத்தால்‌ அவரை மேற்கொண்டார்‌ என்று முறை 
யிட்டார்‌, அவர்‌ வெளியேறிவிட விரும்பினார்‌; ஆனால்‌ தேவனுடைய 
வசனம்‌ அவரது எலும்புகளில்‌ அக்கினிபோல்‌ எரிந்தது, அவரால்‌ அதை 
நிறுத்த இயலாதிருந்தது (எரே. 20:7-9). அவர்‌ கூறுவதற்கு ஒரு கவலையான 
கதையைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 

எரேமியா ஏன்‌ அழுதார்‌? அவரது ஊழியத்தைச்‌ சுற்றிலுமிருந்த 
வரலாற்றை நாம்‌ பரிசீலனை செய்கையில்‌, மூன்று காரணங்களைக்‌ 
காணமுடிறெது. 














அவரது செய்தி புறக்கணிக்கப்படுதல்‌ 

பிரபலமற்ற ஒரு செய்தியை உரைக்கும்படி எரேமியா அழைக்கப்‌ 
பட்டார்‌. கவனிக்காதிருக்கும்‌ மக்களுக்குப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ என்பது 
ஊக்கத்தைக்‌ குலைப்பதாக உள்ளது. ஒருவர்‌ பிரபலமாகாமலேயே, 
சமாதானம்‌ நிறைந்த மற்றும்‌ திருப்தியான வாழ்வை வாழலாம்‌, ஆனால்‌ 
நீங்கள்‌ தேவனுடைய ஊழியத்தகைச்செய்கின்ற காரணத்தால்‌ உங்களை 
வெறுக்கின்ற மக்களின்‌ சமூகத்தில்‌ வாழ்தல்‌ என்பது கடினமானதா 
யுள்ளது. வரப்போவதாயிருந்த அழிவின்‌ காரணமாக எரேமியா ஒரு 
மனைவியையோ அல்லது பிள்ளைகளையோ கொண்டிருக்க வேண்டாம்‌ 
என்று தேவன்‌ உரைத்தார்‌ (எரே. 16:1-4). செய்யும்படி அவருக்குத்‌ தேவன்‌ 
கூறிய ஊழியமானது நேர்மறையைவிட அதிகமாக எதிர்மறையாக 
விவரிக்கப்படுறெது: “... பிடுங்கவும்‌, இடிக்கவும்‌, அழிக்கவும்‌, கவிழ்க்கவும்‌, 
கட்டவும்‌, நாட்டவும்‌” (எரே. 1:10). 
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அழும்‌ தீர்க்கதரிசி யூதேயாவுக்குத்‌ தேவனுடைய குரலொலியாக 
இருக்கும்படி அழைக்கப்பட்ட போது, யோசியா - யூதாவின்‌ நல்ல 
அரசர்களில்‌ ஒருவர்‌ - பதிமூன்று ஆண்டுகளாக எருசலேமின்‌ சிங்காசனத்தில்‌ 
அமர்ந்திருந்தார்‌. மிகவும்‌ இளம்பிராயமான எட்டு வயதிலேயே அரசரான 
அவர்‌ (2 இரா. 22:1) அந்த வேளையில்‌ இருபத்தியோரு வயதே நிறைந்த 
வராயிருந்தார்‌. எரேமியா அழைக்கப்பட்டு ஐந்து ஆண்டுகள்‌ ஆன பின்பு, 
யோசியா எருசலேமில்‌ மதச்‌ சீர்திருத்தங்களைத்‌ தீவிரமாகப்‌ பரப்பத்‌ 





தொடங்கினார்‌. அவர்‌ தேவாலயத்தைப்‌ பழுதுபார்க்கவும்‌ தேவனுக்கு 
ஆராதனையை மீண்டும்‌ தொடரவும்‌ பணம்‌ சேகரிக்கத்‌ தொடங்கினார்‌ 
(2 இராஜா. 22:3-23:25). யோசியா கர்த்தருடைய வசனத்திற்கு மனதைத்‌ 
திறந்தவராயிருந்தார்‌. அவரும்‌ எரேமியாவும்‌ ஒரேவிதமான நோக்கம்‌ 
கொண்ட மனிதர்களாய்‌ இருந்தனர்‌; அவர்கள்‌ தேவன்‌ மீதான அன்பைப்‌ 
பகிர்ந்து கொண்டிருந்தனர்‌, ஒருவர்‌ மற்றவருடன்‌ நல்ல உறவை மகிழ்வுடன்‌ 
அனுபவித்தனர்‌. தேவாலயத்தைப்‌ புதுப்பித்துக்கொண்டிருந்த வேலைக்‌ 





காரர்களால்‌, தேவனுடைய உடன்படிக்கையின்‌ புத்தகம்‌ கண்டறியப்‌ 
பட்டபோது (2 இரா. 22:8-11), அந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ வார்த்தைகளை, எரேமியா 
யூதேயா முழுவதிலும்‌ எருசலேமிலும்‌ பிரசங்கிக்கத்‌ தொடங்கினார்‌ (எரே. 
11:1-8). யோசியாவின்‌ இருதயத்தைத்‌ தேவனிடமாகத்‌ திருப்புவதில்‌ 
எரேமியா மாபெரும்‌ செல்வாக்குச்‌ செலுத்தியிருந்தார்‌ என்பதில்‌ சந்தேகமே 
இல்லை. யோசியா மரித்தபோது, அவரது மரணத்திற்காகப்‌ புலம்பிய 
எரேமியா, கர்த்தர்‌ மற்றும்‌ யூதாவினிமித்தமான இந்த இழப்பைக்‌ குறித்துப்‌ 
புலம்பல்‌ ஒன்றை எழுதினார்‌ என்பது தெளிவு (2 நாளா. 35:25). 

யோசியாவின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்பு, எரேமியாவின்‌ செய்தியானது 
யூதாவின்‌ (பின்வந்த) அரசர்களினால்‌ வரவேற்கப்படவில்லை. குறிப்பாக, 
சிதேக்கியா “கர்த்தருடைய வாக்கை உரைத்த எரேமியா என்கிற 
தீர்க்கதரிசிக்கு முன்பாக தன்னைத்‌ தாழ்த்தவில்லை” (2 நாளா. 36:1.2ஆ). 
தேவன்‌ அதை அவருக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ என்ற வகையில்‌ சத்தியத்தை 
(எரேமியா) தீர்க்கதரிசி பிரசங்கித்த போதிலும்‌, எவரொருவரும்‌ அவரை 
நம்பவில்லை. 





யோசியாவின்‌ சீர்திருத்தங்கள்‌ மிகவும்‌ கொஞ்சமானவைகளாக, 
மிகவும்‌ தாமதமானவைகளாக இருந்தன. யோசியா, இருதயம்‌ இளக்கம்‌ 
உள்ளவராகவும்‌, கர்த்தருக்கு முன்பாகத்‌ தம்மைத்‌ தாழ்த்தினவராகவும்‌ 
இருந்த காரணத்தினால்‌, அவர்‌ உயிரோடிருக்கையில்‌ இராஜ்யத்தைத்‌ 
தேவன்‌ பாதுகாப்பதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌ (2 இரா. 22:18-20). 








இருப்பினும்‌, தேவனுடைய கோபம்‌ தணிக்கப்படக்‌ கூடாதபடிக்கு, 
தேவனுக்கு எதிராக யூதாவின்‌ பாவங்கள்‌ மிகவும்‌ கடுமையானவைகளாய்‌ 
இருந்தன. யோசியாவின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்பு துன்பம்‌ வரவிருந்தது (2 இரா. 23:26, 
27). இதை அறிந்திருந்த எரேமியா, யோசியாவுக்குப்‌ பின்பு வந்த 
அரசர்களுக்கு (யோவகாஸ்‌, யோயாக்கம்‌, யோயாக்கன்‌ மற்றும்‌ சிதேக்கயா 
ஆகியோருக்கு) திரும்பத்‌ திரும்ப அதை அறிவித்தார்‌. அவர்‌ சத்தியத்தைப்‌ 
பேசினாலும்‌, மேட்டிமையான இந்த அரசர்கள்‌ தேவனுடைய வசனத்தைக்‌ 
கவனிக்கச்‌ சாயாதிருந்தனர்‌ (எரே. 17:19-27). எரேமியா, தமது சொந்த 
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சமூகத்தில்‌ இருந்த மக்களுக்குள்ளேயே, யூதாவுக்கும்‌ அதன்‌ அரசுக்கும்‌ ஒரு 
விரோதி என்று கருதப்பட்டார்‌ (எரே. 1.2:6). 





எருசலேம்‌ தேவாலயத்து முற்றத்தில்‌ பிரசங்கிக்கும்படி எரேமியாவைத்‌ 
தேவன்‌ அனுப்பினார்‌ என்று நாம்‌ எரேமியா 26ல்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. யூதா 
முழுவதிலுமிருந்து மக்கள்‌ ஆராதிப்பதற்காக அங்கு வந்திருந்தனர்‌. 
செய்தியை அவர்கள்‌ கேட்க வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பினார்‌. 
ஆசாரியர்களும்‌ தீர்க்கதரிசிகளும்‌ எரேமியாவின்‌ பிரசங்கத்தைக்‌ 
கேட்டபோது, அவர்கள்‌ மூர்க்கம்‌ அடைந்தனர்‌. அவர்கள்‌ அவரை 
மரணத்திற்கு உள்ளாக்கும்படிப்‌ பிடித்தனர்‌ மரணத்தை எதிர்‌ கொண்டிருந்த 
நிலையிலும்கூட எரேமியா, அவர்களிடத்தில்‌ கர்த்தருடைய வசனத்தைக்‌ 
கவனிக்கும்படி வேண்டுகோள்‌ விடுத்தார்‌. அவரது மனக்கொதிப்பானது 
அவரது சுயபிரயோஜனத்திற்கானதாக இராமல்‌, அவர்களது 
பிரயோஜனத்திற்கானதாகவே இருந்தது. அவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


நானோவெனில்‌, இதோ, உங்கள்‌ கையில்‌ இருக்கிறேன்‌, 
உங்கள்பார்வைக்கு நன்மையும்‌ நியாயமுமாயிருக்கிறதை எனக்குச்‌ 
செய்யுங்கள்‌. ஆகிலும்‌ நீங்கள்‌ என்னைக்‌ கொன்றுபோட்டால்‌, நீங்கள்‌ 
குற்றமில்லாத இரத்தப்பழியை உங்கள்மேலும்‌ இந்த நகரத்தின்‌ 
மேலும்‌இதின்‌ குடிகளின்மேலும்‌ சுமத்திக்கொள்வீர்களென்று 
நிச்சயமாய்‌ அறியுங்கள்‌, இந்த வார்த்தைகளையெல்லாம்‌ உங்கள்‌ 
செவிகளிலே சொல்லக்‌ கர்த்தர்‌ மெய்யாகவே என்னை உங்களிடத்‌ 


திற்கு அனுப்பினார்‌ (எரே. 26:14, 15). 


யூதாவின்‌ பிரபுக்கள்‌ அவரைக்‌ காப்பாற்றவும்‌, கர்த்தருடைய நாமத்தில்‌ 
பேசும்‌ ஒரு மனிதன்‌ கொல்லப்படக்கூடாது என்று மக்களை நம்பி 
இணங்கச்செய்யவும்‌ வந்தனர்‌. அவர்கள்‌, எசேக்கியா அரசரின்‌ நாட்களில்‌ 
மொரேசா ஊரைச்‌ சேர்ந்த மீகா என்பவர்‌ இதேபோன்ற செய்தியொன்‌ 
றைப்‌ பிரசங்கித்ததை சுட்டிக்காண்பித்தனர்‌. அவரை எசேக்கியா 
மரணத்திற்கு உட்படுத்தாமல்‌, அதற்குப்‌ பதில்‌ அவருடைய செய்திக்கு 
செவிகொடுத்திருந்தான்‌ (எரே. 26:16-19). 

எரேமியா மரணதண்டனை அளிக்கப்படுவதினின்று விடுவிக்கப்‌ 
பட்டிருந்தாலும்‌, இன்னமும்‌ அவர்‌ ஒரு விரோதியாகவே நடத்தப்‌ 
பட்டார்‌. சிதேக்கியா அரசரின்‌ அரசாட்சியினுடைய நான்காம்‌ ஆண்டில்‌, 
எரேமியா, பாபிலோனியரால்‌ யூதேயாவுக்கு ஏற்படவிருந்த தோல்வியை 
அடையாளப்படுத்தும்‌ வகையில்‌, தமது கழுத்தில்‌ மரத்தினால்‌ ஆன ஒரு 
நுகத்தை அணிந்தவராகக்‌ காணப்பட்டார்‌. அவர்‌ யூதேயாவைத்‌ சுற்றிலு 
மிருந்த மற்ற நாடுகளின்‌ அரசர்களுக்கு நுகங்களை அனுப்பி, அவர்கள்‌ 
பாபிலோனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌ அல்லது அழிக்கப்படுவார்கள்‌ 





என்பதை விவரிக்கும்‌ வகையில்‌ அவர்கள்‌ கழுத்துக்களில்‌ அவற்றை 
அணிந்துகொள்ளும்படி கூறினார்‌. அவர்‌ அனனியா என்ற கள்ளத்தீர்க்க 
குரிசியால்‌ எதிர்கொள்ளப்பட்டார்‌, அவரது கழுத்தில்‌ இருந்த மரநுகத்தை, 
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அந்த அனனியா முறித்துப்‌ போட்டு, இரண்டு ஆண்டுகளில்‌ யூதேயாவி 
லிருந்து பாபிலோனின்‌ நுகமானது முறிக்கப்பட்டு போகும்‌ என்று அறிவித்‌ 
கான்‌ (எரே. 27:1-28:11). 

இருப்பினும்‌ எரேமியா, தேவனுடைய செய்தியைத்‌ தொடர்ந்து 
பிரசங்கித்து, அனனியாவினால்‌ முறிக்கப்பட்ட மரநுகத்திற்குப்‌ பதிலாக 
இரும்பு நுகம்‌ இடப்படும்‌ என்றும்‌, மக்களைக்‌ கர்த்தருடைய வசனத்திற்கு 
எதிராகக்‌ கலகம்‌ செய்யும்படி தூண்டிய காரணத்தினால்‌, அந்த ஆண்டிற்‌ 
குள்ளாகவே அனனியா மரிப்பான்‌ என்றும்‌ முன்னுரைத்தார்‌. 
எரேமியாவின்‌ முன்னுரைத்தல்கள்‌ உண்மையாயின (எரே. 28:12-17), 
ஆனால்‌ அரசன்‌, செய்தியை அவர்‌ (எரேமியா) யூதாவிற்கு எதிராகவும்‌ 
பாபிலோனுக்கு ஆதரவாகவும்‌ இருப்பதாக எடுத்துக்கொண்டார்‌. தீர்க்க 
குரிசியின்‌ மீது இராஜதுரோகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டது மற்றும்‌ அவர்‌ 
பொது இடங்களில்‌ இனியும்‌ சுதந்திரமாய்ச்‌ செல்ல அனுமதிக்கப்‌ 
படாதிருந்தார்‌ (எரே. 36:5). 

பிற்பாடு எரேமியாவின்‌ வாழ்வில்‌, அவர்‌ தமது தர்க்கதரிசனங்கள்‌ 
வாசிக்கப்படும்படிக்கு அவற்றை பதிவுசெய்து வைக்கவேண்டும்‌ என்று 
அவருக்குத்‌ தேவன்‌ கட்டளையிட்டார்‌. அவரது உண்மை நிறைந்த மாண 





வரும்‌ வேகபாரகருமான பாருக்‌ என்பவர்‌ எரேமியாவின்‌ கீர்க்கதரிசனங்‌ 
களை எழுதி அவற்றைக்‌ கர்த்தருடைய ஆலயத்திலே வாசித்தார்‌ (எரே. 
36:1-10). அவற்றை தேவாலயத்தில்‌ பாருக்‌ வாசித்த பின்பு, பிரபுக்கள்‌ 
அவற்றை அவர்‌ தனிப்பட வாசிக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்பினர்‌. 
எரேமியாவின்‌ வார்த்தைகள்‌ பாருக்கினால்‌ வாசிக்கப்பட்டதை அவர்கள்‌ 
அரசரிடத்தில்‌ கூறுவதற்கு முன்பு, அவர்கள்‌ பாருக்கிடம்‌, எரேமியாவை 
கூட்டிக்கொண்டுபோய்‌ ஒளிப்பிடத்தில்‌ வைக்கும்படியும்‌, அவர்‌ 
எங்கிருக்கின்றார்‌ என்பதை ஒருவருக்கும்‌ கூறாதிருக்கும்படியும்‌ 
சொன்னார்கள்‌ (எரே. 36:11-19). 

எரேமியாவின்‌ செய்தியானது, யோயாக்கீம்‌ அரசரிடத்தில்‌ 
வாசிக்கப்பட்டபோது, அந்த அரசர்‌ தமது குளிர்கால அரண்மனையில்‌, 
நெருப்பு எரியும்‌ இடத்தில்‌ ஒரு நெருப்புக்கு எதிரே அமர்ந்திருந்தார்‌. 
தோற்சுருளில்‌ இரண்டு அல்லது மூன்று பத்திகள்‌ வாசிக்கப்பட்ட பின்பு, 
அரசர்‌ அந்தத்‌ தோற்சுருளை வேகபாரகரின்‌ கத்தியால்‌ வெட்டி அந்தத்‌ 
துண்டுகளை எரியும்‌ நெருப்பில்‌ வீசி எறிந்துவிட்டார்‌. தோற்சுருள்‌ முழுவதும்‌ 
நெருப்பில்‌ எரிக்கப்படும்‌ வரையில்‌ அவர்‌ இதை தொடர்ந்து செய்தார்‌ (எரே. 





36:20-23). பின்பு அரசர்‌, பாருக்கையும்‌ எரேமியாவையும்‌ கைது செய்யும்படி 





கட்டளையிட்டார்‌, ஆனால்‌ அவர்களைக்‌ கண்டறிய இயலாதிருந்தது. அதே 
வேளையில்‌, கர்த்தர்‌ எரேமியாவிடம்‌ மீண்டும்‌ சல கூடுதலான 
விஷயங்களுடன்‌ தோற்சுருளில்‌ எழுதும்படி கூறினார்‌ (எரே. 36:27-32). 
மிக விரைவிலேயே, யோயாக்கீமைப்‌ பற்றி எரேமியா கூறிய 
வசனங்கள்‌ நிறைவேறின. நேபுகாத்நேச்சார்‌ என்ற பாபிலோனிய மன்னன்‌ 
எருசலேமுக்கு வந்து, யோயாக்கீமைத்‌ தனக்குக்‌ கீழ்ப்பட்ட 
அரசனாக்கினான்‌. மூன்று ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, யோயாக்கீம்‌ 
நேபுகாத்நேச்சாருக்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ செய்தார்‌. பாபிலோனியப்‌ 
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படையானது எருசலேமின்மீது படையெடுத்து வந்து, யோயாக்கமை 
அடிமையாகப்‌ பிடித்துச்‌ சென்றது. அவரது இளையமகன்‌ யோயாக்கன்‌ 
குனது தந்தைக்குப்‌ பதிலாக அரசராக நியமிக்கப்பட்டார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 
மூன்று மாதங்களும்‌ பத்து நாட்களும்‌ மாத்திரம்‌ அரசாண்டார்‌. அவரையும்‌ 
நேபுகாத்நேச்சார்‌ சிறைப்பிடித்துச்‌ சென்றார்‌, பின்பு எருசலேமில்‌ 
சிகேக்கியா என்பவரை அரசராக நியமித்தார்‌ ( 2 நாளா. 36:8-10). 
அரியணைக்கு வந்தபோது இருபத்தியோரு வயதே ஆகியிருந்த 
சிதேக்கயொ, எரேமியாவிடத்தில்‌ யோயாக்கம்‌ கொண்டிருந்ததுபோல்‌ 
அவ்வளவு வெறுப்புணர்வைக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. இருப்பினும்‌ 
பிரபுக்களும்‌, ஆசாரியர்களும்‌ மற்றும்‌ பிற தீர்க்ககரிசிகளும்‌ எப்போதும்‌ 
போலவே வெறுப்புணர்வுடன்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தொடர்ந்து, 
பாபிலோனுக்கு எதிராக சதித்திட்டம்‌ கட்டிக்கொண்டு, 
நேபுகாத்நேச்சாருக்கு எதிராகத்‌ தங்களுக்கு ஆதரவளிக்க எகிப்து நாடு வரும்‌ 
என்று நம்பியிருந்தனர்‌. தேவன்‌ யூதாவைச்‌ சிட்சிக்கத்‌ 
திட்டமிட்டிருப்பதால்‌, எகிப்து நாட்டுடன்‌ ஒப்பந்தத்தை நாடவேண்டாம்‌ 





என்று மக்களிடத்தில்‌ எரேமியா கேட்டுக்கொண்டபோது, அவர்கள்‌ 
எரேமியா விரோதியின்‌ பக்கம்‌ இருப்பதாகக்‌ கருதினர்‌. 

ஒருநாள்‌, எரேமியா தமது மக்கள்‌ மத்தியிலிருந்த தமது உடமை 
யொன்றை உரிமை கோருவதற்காகத்‌ தமது சொந்த ஊருக்குத்‌ சென்று 
கொண்டிருக்கும்போது, யூதேயப்‌ படையின்‌ காவற்சேவைக்கு அதிபதியா 
யிருந்த ஒருவர்‌, எரேமியா கல்கேயருக்கு அதரவாகப்‌ பேசுவதாக அவர்மீது 
குற்றம்சுமத்தி, அவரை நிலவறையில்‌ இருந்த காவற்டைங்கில்‌ போடு 
வித்தான்‌, அங்கே அவர்‌ பலநாட்களாக அடைக்கப்பட்டுக்‌ கிடந்தார்‌ (எரே. 
37:11-16). 

சிதேக்கியா எரேமியாவுக்கு சாதகமாய்‌ இராதிருப்பினும்‌, தனக்குக்‌ 
கர்க்தரிடமிருந்து வந்த வார்க்தை எதையேனும்‌ எரேமியா கொண்டுள்‌ 
ளாரா என்று அறிய ஆர்வமாயிருந்தார்‌. அவர்‌ எரேமியாவைச்‌ சிறை 
யினின்று விடுவித்து அவரைக்‌ காவற்சிறையின்‌ முற்றத்தில்‌ காவல்‌ 
காக்கும்படி நியமித்தார்‌ (எரே. 37:17-21). கடை சியில்‌ யூதாவின்‌ கலகத்திற்கு 
முடிவுகட்டும்படிக்கு பாபிலோன்‌ வந்தபோது, மக்கள்‌ கீழ்ப்படிய 
வேண்டும்‌ என்றும்‌, அவர்கள்‌ பெறவிருந்தது அவர்களுக்குக்‌ தகுதியான 
காகவே இருந்தது என்றும்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடைய சிட்சையை 
ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்றும்‌ மீண்டும்‌ வலியுறுத்தினார்‌. இந்த 
தூர்க்ககரிசியைப்‌ பிரபுக்களில்‌ சிலர்‌ கொலை செய்விக்க வேண்டும்‌ என்று 
விரும்பினர்‌, அவர்கள்‌ அவர்‌ கொடுத்த செய்தியானது மக்களின்‌ ஊக்கத்தை 
குலையச்‌ செய்து துன்பம்‌ தருவதாயிருந்தது என்று நம்பினர்‌. அவர்கள்‌ 
எரேமியாவை, தண்ணீர்‌ இல்லாமல்‌ உளையாயிருந்த ஒரு துரவில்‌ 
போட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ எரேமியாவை, கயிறுகளைக்கொண்டு அந்த 
உளைக்குள்‌ இறக்கினார்கள்‌, அவரின்‌ பாதங்கள்‌ சேற்றில்‌ அமிழ்ந்தன (எரே. 
38:1-6). 

எரேமியாவின்‌ மீது பரிவிரக்கம்‌ கொண்ட, எத்தியோப்பிய 
வேலைக்காரனான எபெத்மெலேக்‌ என்பவர்‌, அந்த குழியிலிருந்து 
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எரேமியாவை விடுவிக்கும்படிக்கு அரசரிடம்‌ வற்புறுத்தி வேண்டிக்‌ 
கொண்டார்‌, அவ்வாறு விடுவிக்காவிட்டால்‌ எரேமியா இறந்துபோவார்‌ 
என்றும்‌ அவர்‌ கூறினார்‌. அவர்‌ குழியிலிருந்து எடுக்கப்பட்டு மீண்டும்‌ காவல்‌ 
முற்றத்திற்குத்‌ திரும்பினார்‌, அங்கே அவர்‌ அந்த நகரம்‌ பிடிக்கப்‌ 
பட்டுபோகும்‌ வரையிலும்‌ இருந்தார்‌ (எரே. 38:7-13). 


எருசலேமின்‌ அழிவு 

எரேமியா, தேவனுடைய மக்களும்‌ எருசலேமும்‌ விழுந்துபோவகைக்‌ 
காணவிரும்பவில்லை. எரேமியாவைப்‌ பற்றிப்‌ பரவலாக இருந்த கருத்திற்கு 
மாறாக, அவர்‌ யூதாவின்‌ மக்கள்‌ மீதும்‌ எருசலேம்‌ நகரின்மீதும்‌ அன்பு 
கூர்ந்திருந்தார்‌. வரவிருந்த அழிவைப்‌ பற்றி அவர்‌ அறிவித்த அறிவிப்பானது 
அவருக்கு மகிழ்ச்சியை அளிக்கவில்லை, அவர்‌ தமது நாற்பது ஆண்டுப்‌ 
பிரசங்க வாழ்வில்‌ பல கண்ணீர்‌ உரைகளைக்‌ கதறியிருந்தார்‌. மக்கள்‌ தேவன்‌ 
கூறுவதை கவனிக்காதபடியினால்‌ பேரழிவு வரும்‌ என்று அவர்‌ 
அறிந்திருந்தார்‌. 

எருசலேமின்‌ வீழ்ச்சி பற்றிய வரலாறு 2 இரா. 25, 2 நாளா. 36 மற்றும்‌ 
எரேமியா 39 ஆகிய அதிகாரங்களில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. பாபிலோனின்‌ 
இராஜாவான நேபுகாத்நேச்சார்‌ எருசலேமைச்‌ சுற்றிவளைக்கத்‌ தனது 
படைகளைக்‌ கொண்டுவந்தான்‌. எவரொருவரும்‌ நகருக்குள்‌ நுழையவோ 
அல்லது நகரத்தை விட்டு வெளிவரவோ இயலாதிருந்தது. நகரத்தில்‌ இருந்த 
உணவு கீர்ந்துபோனபோது, யூதப்படையானது சிகேக்கியா இராஜாவுடன்‌ 
சேர்ந்துகொண்டு, தப்பிச்செல்லும்‌ முயற்சியாக இரவு வேளையில்‌ நகர 
மதிலை உடைத்துச்‌ செல்ல முயன்றது. நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ சேனைகள்‌, 
எரிகோவின்‌ சமனான வெளியில்‌ சிதேக்கியா இராஜாவைப்‌ 





பிடித்துக்கொண்டு அவரது படையைச்‌ சிதறடித்தன. சிதேக்கியாவும்‌ 
அவரது மகன்களும்‌ மற்றும்‌ சிறைப்பிடிக்கப்பட்டவர்களும்‌ ரிப்லா என்ற 
இடத்தில்‌ நேபுகாத்நேச்சாருக்கு முன்பு கொண்டுவரப்பட்டனர்‌, அங்கே 
அவர்கள்‌ மீது தீர்ப்பு அறிவிக்கப்பட்டது. அரசர்‌ தமது மகன்கள்‌ கொலை 
செய்யப்படுகையில்‌ அதைப்‌ பார்க்கும்படி வற்புறுத்தப்பட்டார்‌; பின்பு 
அவரது கண்கள்‌ பிடுங்கப்பட்டன. அவர்‌ வெண்கல விலங்கிட்டு 
பாபிலோனுக்கு இழுத்துச்‌ செல்லப்பட்டார்‌. 

பிற்பாடு, நேபுகாத்நேச்சாருடைய காவல்சேனையின்‌ அதிபதி 
எருசலேமுக்கு வந்து அங்கிருந்த எல்லாவற்றையும்‌ அழித்தான்‌. அவன்‌ 
தேவாலயத்திலிருந்த விலையுயர்ந்த பொருட்களை எடுத்து அவற்றை 





பாபிலோனுக்கு அனுப்பி வைத்தான்‌. அவன்‌ கட்டிடங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ 
துண்டுதுண்டாக்கி அவற்றைக்‌ குப்பையாகக்‌ குவித்தான்‌. எரியக்கூடிய 
யாவும்‌ நெருப்பில்‌ இடப்பட்டன, அதில்‌ தேவாலயமும்‌, அரசர்‌ மற்றும்‌ 
எருசலேமின்‌ அதிகாரிகளுடைய வீடுகளும்‌ உள்ளடங்கின. அவன்‌ 
சுவர்களை இடித்து, மக்களைச்‌ சிறைப்பிடித்து, அவர்களை பாபிலோனுக்கு 
அடிமைகளாக அனுப்பினான்‌. நிலங்களிலும்‌ திராட்சத்தோட்டங்களிலும்‌ 
வேலைபார்க்கும்படிக்கு ஒருசில ஏழைமக்கள்‌ மாத்திரமே விடப்பட்டனர்‌. 
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ஒருகாலத்தில்‌ இஸ்ரவேலின்‌ பெருமைக்குரிய ஆபரணமாய்‌ இருந்த 
யூதா, தான்‌ எந்த மக்களிடத்தில்‌ இருந்து ஆதரவைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டிருந்‌ 
ததோ, அதே மக்களால்‌ வெறுக்கப்படவும்‌, இழுத்துச்‌ செல்லப்படவும்‌, 
அவர்களின்‌ தேவர்களை மதிக்க வேண்டியதும்‌ ஆயிற்று. யூதா நாட்டில்‌, 
ஒருகாலத்தில்‌ மும்முரமான வியாபார மையமாகவும்‌ மத மையமாகவும்‌ 
இருந்த எருசலேம்‌ நகரம்‌, சாம்பல்‌ குவியலாகக்‌ கிடந்தது. எது ஒருபோதும்‌ 
நடக்க முடியாது என்று மக்கள்‌ நினைத்திருந்தனரோ, அதுவே நடந்‌ 
திருந்தது. 

எருசலேமைப்‌ பிடித்தபின்பு, பாபிலோனியர்கள்‌ எரேமியாவைச்‌ 
சிறையினின்று விடுவித்து அவரை மரியாதையுடன்‌ நடத்தினர்‌ (எரே. 
39:11-14). அவர்களின்‌ அரசிற்குச்‌ சாதகமாக அவர்‌ பேசியிருந்தார்‌ 
என்பதை அவர்கள்‌ அறிந்தனர்‌. அவர்‌ பாபிலோனுக்கு செல்லுவதா 
அல்லது அங்கேயே தங்கியிருப்பதா என்பதை அவரே விரும்பித்‌ தேர்ந்து 
கொள்ளும்படி விட்டுவிட்டனர்‌ (எரே. 40:4, 5). அவர்‌ தமது சொந்த 
நாட்டில்‌ இருப்பதை விரும்பித்‌ தேர்ந்துகொண்டார்‌. 


யூதா மக்களின்‌ நிலைமை குறித்து 


அவரது ஆழ்ந்த கருத்து 

அழிவிற்கு பின்பு தேவன்‌ எரேமியாவிடத்தில்‌, அவர்‌ கண்டதையும்‌ 
அவர்‌ உணர்ந்ததையும்‌ எழுதுமாறு கூறினார்‌. புலம்பல்‌ புத்தகம்‌ 
முழுவதிலும்‌, அது கண்ணால்‌ கண்ட சாட்சியொருவரால்‌ எழுதப்பட்டது 
என்பதற்கான ஆதாரத்தை நாம்‌ காணுகின்றோம்‌. அழிவு வந்து ஒரு சிலமணி 
நேரத்திற்குள்ளாகவே, எரேமியா அழிவுகளினூடே நடந்து சென்றிருக்க 
வேண்டும்‌. மரித்தவர்கள்‌ தெருக்களில்‌ கிடந்ததையும்‌ தாம்‌ வளர்ந்த மற்றும்‌ 
நேசித்திருந்த நகரமானது பெரும்‌ கற்குவியலாய்க்‌ கிடந்ததையும்‌ 
நிச்சயமாகவே அவர்‌, கண்ணீர்களினூடே கவனித்திருக்க வேண்டும்‌. 

நம்பிக்கையின்மை மற்றும்‌ உதவியின்மை ஆகியவற்றினால்‌ ஆன 
அவரது உணர்வுகள்‌, அவநம்பிக்கையின்‌ ஏக்கப்‌ பெருமூச்சுகளினால்‌ 
வெளிப்படுத்தப்பட்டன. யூதா தேசமானது தான்‌ வணங்கிக்‌ கொண்டிருந்த 
மற்ற தேவர்களிடத்துற்குத்‌ தனது தேவனாலேயே திருப்பப்பட்டிருந்தது. 
பொய்யான தேவர்கள்‌ தேவையான வேளைகளில்‌ உதவ முடியாது என்ற 
வேதனை நிறைந்த பாடத்தை யூதா கற்றுக்கொண்டது. 

என்ன நடக்கும்‌ என்று மக்களிடத்தில்‌ எரேமியா கூறமுயன்றிருந்தும்‌ 





அவர்கள்‌ கவனிக்காது இருந்து விட்டார்கள்‌ என்பதினால்‌ எரேமியாவின்‌ 
வருத்தம்‌ அதிகரித்தது. அது நடந்திருக்கத்‌ தேவையேயில்லை என்று அவர்‌ 
அறிந்திருந்தார்‌. அவர்கள்‌ தேவன்‌ கூறியவற்றைக்‌ கவனிக்க மறுத்ததினால்‌, 
தங்களுக்கு உதவுவதற்கு எகிப்தையும்‌ மற்ற நாடுகளையும்‌ 
நம்பிக்கொண்டிருந்ததினால்‌ அழிவு வந்திருந்தது. யெகோவா தேவன்தான்‌ 
உண்மையான ஒரே தேவன்‌ என்பதை அவர்கள்‌ விசுவாசிக்க மறுத்ததால்‌ 
அது துன்பம்‌,/அழிவு) வந்திருந்தது. புலம்பலின்‌ புத்தகமானது, அழுகையின்‌ 
புத்தகமாக, கிறிஸ்து இந்த உலகத்தில்‌ பிறப்பதற்கு 585 ஆண்டுகளுக்கு 
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முன்பாக யூதா மற்றும்‌ எருசலேமின்‌ மீது விழுந்த பெருந்துன்பத்திற்கான 
இரங்கற்பாடலாக உள்ளது. எரேமியாவின்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தைகளை 
கவனியுங்கள்‌: 


ஆ, என்‌ தலை தண்ணீரும்‌, என்‌ கண்கள்‌ கண்ணீரூற்றுமானால்‌ 
நலமாயிருக்கும்‌, அப்பொழுது என்‌ ஜனமாகிய குமாரத்தி 
கொலையுண்ணக்‌ கொடுத்தவர்கள்‌ நிமித்தம்‌ நான்‌ இரவும்பகலும்‌ 
அழுவேன்‌. ஆ, வனாந்தரத்தில்‌ வழிப்போக்கரின்‌ தாபரம்‌ எனக்கு 
இருந்தால்‌ நலமாயிருக்கும்‌, அப்பொழுது நான்‌ என்‌ ஜனத்தைவிட்டு, 
அவர்களிடத்தில்‌ இராதபடிக்குப்‌ போய்விடுவேன்‌. அவர்களெல்‌ 
லாரும்‌ விபசாரரும்‌ துரோகிகளின்‌ கூட்டமுமாயிருக்கிறார்கள்‌ (எரே. 
9:1, 2). 








செய்தி என்ன? 

நீங்கள்‌ எப்போதாவது எரேமியாவைப்போல்‌ உணர்ந்திருக்‌ 
தின்றீர்களா? ஒருவேளை நீங்கள்‌ தேவன்‌ கூறுவதைக்‌ கவனிப்பதற்கு, 
அவருக்காக வாழ்வதற்கு, மற்றும்‌ அவரது செய்தியை அறிவிப்பதற்கும்‌ 
உங்களால்‌ இயன்ற அளவுக்குத்‌ சிறப்பாக முயற்சிசெய்திருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
தோல்வி மற்றும்‌ ஏமாற்றம்‌ ஆகியவற்றின்‌ கருத்தையே சந்தித்திருக்கலாம்‌. 
நீங்கள்‌ குறிப்பிடத்தக்கவராயிராமல்‌ மற்றும்‌ செயல்விளைவு 
அற்றவராயிருப்பது போல்‌ உணரலாம்‌. உங்கள்‌ அர்ப்பணித்தலுக்காக 
மற்றவர்கள்‌ உங்களை இழித்துரைத்து, உங்களை ஒரு பைத்தியக்காரர்‌ 
போல்‌ அல்லது அலட்சியப்படுத்துதல்‌ என்ற பிரச்சியையைக்‌ குறித்து நீங்கள்‌ 
அளவுக்குமீறி செயல்படுவதுபோல்‌ நடத்தலாம்‌. அமைதியாயிருக்கும்படி 
இழித்துரைக்கப்பட்ட நிலையில்‌, நீங்கள்‌ உங்கள்‌ சந்தைனைகளுடன்‌ 
குனித்திருக்கும்படி விடப்பட மாத்திரம்‌ விரும்புவீர்கள்‌. 

மரணம்‌ நேரிடும்‌ என்ற அச்சுறுத்தலில்‌ கூட, தமது உண்மைத்‌ 
தன்மையைப்‌ பராமரித்த எரேமியாவை நினைவில்‌ வைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌. 
தேவன்‌ இன்னமும்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌, மற்றும்‌ அவரது நோக்கங்‌ 
கள்‌ எரேமியாவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்தது போன்றே இன்னமும்‌ இருக்கின்‌ 
றன. தேவன்‌ நம்மை ஒரு விசேஷித்த நோக்கத்திற்காக ஏற்படுத்தினார்‌. அவர்‌ 
தமது சாயலாக நம்மை உருவாக்கி, தாம்‌ வாழ்வதற்கென்று ஒரு 
வாசஸ்தலக்தை நமக்குள்ளாக உண்டாக்கினார்‌. தமக்காகப்‌ படைத்து 
இருக்கின்ற நமது இருதயத்திலுள்ள இந்த விசேஷித்த இடத்தில்‌ வாசம்‌ 
பண்ண விரும்புகின்றார்‌. நமது சரீரங்கள்‌ அவரது ஆலயமாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌ (1 கொரி. 6:19, 20; எபே. 2:21, 22). 

தேவன்‌ ஒரு இலகுவான வாழ்வுக்காக நம்மை அழைப்பதில்லை, அவர்‌ 
நம்மை, சிலுவைக்கு, அவமானம்‌ மற்றும்‌ ஏளனம்‌ ஆகியவற்றிற்கு 
அழைக்கின்றார்‌. நமது வாழ்வில்‌ அவர்‌ மேன்மையடையும்படிக்கு, நாம்‌ 
சுயத்தை மறுக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ நம்மை அழைக்கின்றார்‌. 
இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ உலகக்‌ காட்சிகளில்‌ ஒன்றுகலந்து, கவனிக்கப்படாத 
வர்களாய்ப்‌ போய்விடுவதற்காக அவர்‌ சிலுவையில்‌ மரிக்கவில்லை. நீதியின்‌ 
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பாதை என்பது எப்போதுமே, “குறைவாக பயணம்‌ செய்யப்பட்ட 
சாலை”யாகவே இருந்திருக்கிறது. அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்வதற்கான விலை 
என்பது எப்போதுமே நாம்‌ சுமக்கக்‌ கூடியதற்கு அதிகமானதாகவே உள்ளது 
போலக்‌ காணப்படுகிறது. இருப்பினும்‌ முடிவில்‌, அவருக்கு ஊழியம்‌ 
செய்யாதிருத்தலுக்கு இன்னும்‌ அதிக விலை செலுத்த வேண்டியிருக்கும்‌. 
தேவனுடைய வழியைத்‌ தேர்ந்து கொள்வதற்கு எரேமியா செலுத்திய 
விலையானது, கலகம்‌ மற்றும்‌ விக்கிரகாராதனைக்கு யூதா செலுத்திய 
விலையைக்காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ குறைவாகவே இருந்தது. 

ஒருவேளை நீங்கள்‌ அதிகமாக, யூுதாவைப்‌ போல்‌ இருக்கலாம்‌ - தேவன்‌ 
என்ன கூறுகின்றார்‌ என்பதைக்‌ கேட்டும்‌ கேளாதவர்களாயிருக்கலாம்‌. 
நீங்கள்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ பாவத்தின்‌ 
சந்தோஷத்தை அதிகமாய்‌ விரும்பித்‌ தேர்ந்து கொண்டீர்களா? நீங்கள்‌ 
ஒருவேளை, அபாயமான விளைவைப்‌ பற்றி உணர்ந்தறியாமலேயே அதன்‌ 
முன்னிலையில்‌ நின்றுகொண்டு, ஆவிக்குரிய சீரழிவில்‌ மறைவாய்‌ 
இமுபட்டுக்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌. நீங்கள்‌ சத்தியம்‌ பிரசங்கிக்கப்படுவதைக்‌ 
கேட்டும்‌ அதை விசுவாசிக்கும்படிக்கு உங்களைக்‌ கொண்டுவரக்கூடாத 
வராயிருக்கலாம்‌. நாம்‌ கேட்க விரும்புவதைப்‌ பிரசங்கிக்கின்றவர்களைக்‌ 
கவனித்தல்‌ என்பது சத்தியத்தை எதிர்கொள்வதைவிட எப்போதுமே 
சுலபமானதாக உள்ளது. 

இன்றைய நாட்களில்‌ மக்கள்‌, கல்வி, அறிவியல்‌ ஆராய்ச்சி மற்றும்‌ 
தொழில்‌ நுட்ப முன்னேற்றம்‌ ஆயெவை நமது உலகப்பிரகாரமான, 
சமூகரீதியான மற்றும்‌ பொருளாதாரப்‌ பிரச்சினைகளைத்‌ தீர்த்துவைக்கும்‌ 
என்று நினைக்க விரும்புகின்றனர்‌. தேவன்‌ இல்லையேல்‌ மனிதர்கள்‌ 
தாங்கள்‌ எவ்வளவு ஞானம்‌ அல்லது கல்வியறிவைப்‌ பெற்றிருந்தாலும்‌ 
அதினால்‌ மேன்மையடைய முடியாது என்பதே உண்மையாக உள்ளது. 
கல்வி, ஆராய்ச்சி, மற்றும்‌ தொழில்நுட்பம்‌ ஆகியவை உதவிகரமாக 
இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ இந்த பூமியில்‌ தேவனில்லாது நம்மால்‌ வாழ்வின்‌ 
தரத்தை மேம்படுத்த முடியாது. பொருள்‌ உடைமைகளை ஆராதித்தல்‌ 
என்பது சுய அழிவாக உள்ளது. மக்கள்‌ எதை ஆராதிக்கின்றார்களோ 
அவர்களும்‌ அதைப்போலாகின்றார்கள்‌. ஒருவர்‌ உடமைகளை ஆராதிக்‌ 
கின்றபோது, அவரது ஆவி சுருங்குகிறது மற்றும்‌ அது தேவனுடைய 
உண்மைத்‌ தன்மையின்‌ தொடுதல்‌ இன்றி இழந்துபோகப்படுறெது. 

பவுல்‌ தமது நிருபங்களில்‌, தங்களை ஞானியென்று நினைத்தும்‌ 
மதியீனராக இருந்த மக்களை பற்றி எழுதினார்‌ (ரோம. 1; 1 கொரி. 2). 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய மகிமையை மனிதர்கள்‌ மற்றும்‌ விலங்குகளின்‌ 
உருவங்களுக்கு மாற்றினார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்களுக்குப்‌ பொருத்தமான 
வகையில்‌ தேவனுடைய செய்தியை மாற்றிக்கொள்ளும்படிக்குத்‌ தங்கள்‌ 
சுயாதனத்தைக்‌ கையாண்டனர்‌. ரோமர்‌ 1ல்‌ பவுல்‌, “தேவன்‌ அவர்களை 
ஒப்புக்கொடுத்தார்‌” என்று மூன்று முறைகள்‌ (வசனங்கள்‌ 24, 26, 28) 
கூறினார்‌. மக்கள்‌, தேவனுக்குப்பதிலாக வைக்கும்படி தாங்கள்‌ கேர்ந்து 
கொண்ட வாழ்வின்‌ ஒரு வழிக்கு அல்லது தேவர்களுக்கு அவர்களைத்‌ தேவன்‌ 
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ஓப்புக்கொடுக்கும்போது, அவர்கள்‌ இழந்துபோகப்பட்டு தாங்கள்‌ 
இழந்துபோகப்பட்ட நிலையில்‌ இருப்பதை உணர்ந்தறிவதும்‌ இல்லை. 

கர்த்தருடைய வசனத்தைக்‌ கவனிக்க வேண்டிய அவசரத்‌ தேவையுள்ள 
வேளையென்று எப்போதேனும்‌ ஒருவேளை இருக்குமென்றால்‌, அது இந்த 
வேளையே ஆகும்‌. நாம்‌ தேவன்‌ கூறுவதைக்‌ கேட்பதற்கு இன்னும்‌ 
ஏராளமான வேளை இருக்கிறது என்றோ, அல்லது அவர்‌ கூறுவதைப்‌ 
பிற்பாடு கேட்பது மிகவும்‌ வசதியாக இருக்கும்‌ என்றோ நினைப்பது மிகவும்‌ 
சுலபமாக உள்ளது. மக்கள்‌ சுலபமாக வஞ்சிக்கப்படுகின்றனர்‌. நாம்‌, கேட்க 
விரும்புபவற்றைக்‌ கேட்கவும்‌ நமக்கு பிரியமற்ற எதையும்‌ வடிகட்டி 
விட்டுவிடவும்‌ எப்போதும்‌ விரும்புகின்றவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌. 

1965ல்‌, சில்லி நாட்டின்‌ கடற்கரையில்‌ இருந்து நூற்றுக்கணக்கான 
மைல்கள்‌ தள்ளி, கடலுக்குள்‌ ஏற்பட்ட ஒரு பூமியதிர்ச்சியானது கடலில்‌ 
மாபெரும்‌ ஆழிப்பேரலைகள்‌ எழும்பக்‌ காரணமாயிருந்தது. அந்த 
அலையானது கடற்கரையை அடைவதற்குப்‌ பலமணி நேரங்கள்‌ ஆயிற்று. 
கரையோரத்தில்‌ குடியிருந்தவர்கள்‌ மேட்டுப்பகுதிக்குத்‌ தப்பிச்‌ சென்று 
விடும்படி அதிகாரிகள்‌ எச்சரிக்கை விடுத்தனர்‌. அலை கடந்துசென்ற பின்பு, 
முப்பத்து இரண்டு பேர்‌ இறந்துபோனதாகவும்‌, இருபத்தி ஏழு பேர்‌ 
காணாமற்போனதாகவும்‌ அறிக்கை தரப்பட்டது. United Press International 
என்ற நிறுவனத்தின்‌ செய்தித்தொடர்பாளரான ஜார்ஜ்‌ ஈகிள்‌ என்பவர்‌, 
“இதில்‌ எவருமே உண்மையில்‌ இறந்துபோயிருக்க அவசியமே இல்லை. 
அவர்கள்‌ வெகுநேரத்திற்கு முன்பாகவே எச்சரிக்கை செய்யப்பட்டனர்‌; 
அவர்கள்‌ அந்த எச்சரிக்கைக்குப்‌ பதில்‌ செய்யவில்லை, அவ்வளவே” என்று 
கூறினார்‌. 

நாம்‌ சத்தியத்தைப்‌ புறக்கணித்தல்‌ அல்லது பிற்பாடு கவனிக்க நமக்கு 
நேரம்‌ உள்ளது என்று நினைத்தல்‌ ஆகியவற்றைச்‌ செய்யாதிருப்போமாக. 





மாறாக, பவுலின்‌ பின்வரும்‌ புத்திமதிக்குச்‌ செவிகொடுப்போமாக: 


“இதோ, இப்பொழுதே அநுக்கிரககாலம்‌, இப்பொழுதே இரட்‌ 
சண்யநாள்‌” (2 கொரி. 6:2). 








புலம்பலின்‌ பாணி மற்றும்‌ பொருளடக்கம்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ பண்புகள்‌ 

புலம்பலின்‌ புத்தகம்‌ நினைவில்‌ கொண்டிருக்கும்படி எழுதப்பட்டது. 
நாம்‌ இதன்‌ பாணி மற்றும்‌ பொருளடக்கம்‌ ஆகியவற்றின்‌ மறக்க இயலாத 
பண்புகளை ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌, 

புதிர்க்‌ கவிதை ஏற்பாடு. புலம்பலின்‌ புத்தகம்‌ ஐந்து கவிதைகளைக்‌ 
கொண்டுள்ளது. அவற்றில்‌ நான்கு கவிதைகள்‌ புதிர்கவிதை வடிவில்‌ 
உள்ளன. அதாவது ஒவ்வொரு வசனமும்‌ வித்தியாசப்பட்ட ஒரு எபிரெய 
எழுத்துடன்‌ தொடங்குகிறது, இது அகரவரிசையில்‌ வளருகிறதாய்‌ உள்ளது. 
அதிகாரங்கள்‌ 1, 2 மற்றும்‌ 4 ஆயெவை இருபத்தியோரு வசனங்களைக்‌ 
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கொண்டுள்ளன, ஓவ்வொரு வசனமும்‌ எபிரெய அகரவரிசையின்‌ 
ஓவ்வொரு எழுத்துக்குமானதாக உள்ளது. அதிகாரம்‌ 3, ஓவ்வொரு 
எழுத்திற்கும்‌ மூன்று வசனங்களை - மொத்தம்‌ அறுபத்தியாறு வசனங்களை 
- கொண்டுள்ளது. அதிகாரம்‌ 5, இருபத்தி இரண்டு வசனங்களைக்‌ 
கொண்டுள்ளது, ஆனால்‌ இது அகர வரிசையில்‌ அமையவில்லை. புதிர்க்‌ 
கவிதைப்‌ பாணி என்பது மனப்பாடம்‌ செய்வதற்கு ஒப்புவிக்கப்பட்டது 
என்று அர்த்தப்படுத்தும்‌ ஏற்பாடுகளில்‌ அடிக்கடி பயன்படுத்தப்பட்டது. 
அகரவரிசை முறையைப்‌ பின்பற்றுதல்‌ என்பது மக்கள்‌ ஒவ்வொரு 
வரியையும்‌ நினைவுபடுத்திக்கொள்ள உதவிற்று. 

வழக்கத்திற்கு மாறான தலைப்பு. மூலபாஷையான எபிரெயு 
மொழியில்‌, “எப்படி!” என்று அர்த்தப்படுகிற 2௨4 என்ற வார்த்தையே 
இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ தலைப்பாக உள்ளது. இது 1:1 (மேலும்‌ 2:1 மற்றும்‌ 
4:1 ஆகியவற்றின்‌) முதல்‌ வார்த்தையில்‌ இருந்து எடுக்கப்பட்டுள்ளது. யூதப்‌ 
பாரம்பரியமானது இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ பாடக்கருத்தில்‌ இருந்து இதற்கான 
தலைப்பை எடுத்து, அதை “புலம்பல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிற ரர்‌ என்று 
குறிக்கிறது.” 

உலகளாவிய பொருத்தத்‌ தன்மை. இன்றைய நாட்களில்‌ வேதாகம 
மாணவர்களுக்கு, இது மிகவும்‌ குறைவாக அறியப்பட்ட புத்தகமாக, இதன்‌ 
செய்தி பொருத்தமற்றதாய்‌ தோன்றுவதாக இருக்கலாம்‌. ஆயினும்‌, எபிரெய 
சமூகம்‌ இதனை மனப்பாடம்‌ செய்ய ஒப்புகொடுத்திருந்தது! இன்றைய 
நாட்களில்‌ யூதர்கள்‌ இன்னமும்‌ இதை, ஆப்‌ மாதத்தின்‌ ஒன்பதாம்‌ நாளில்‌ 
மனப்பாடமாய்‌ ஒப்புவிக்கின்றனர்‌ அல்லது சத்தமாய்‌ வாசிக்கின்றனர்‌. 
ஏவுதல்‌ பெற்றிராத பாரம்பரியத்தின்படி, கி. மு. 586ல்‌ அதே நாளில்தான்‌ 
எருசலேமும்‌ தேவாலயமும்‌ அழிக்கப்பட்டன, மற்றும்‌ க. பி. 70லும்‌ அதே 
நாளில்தான்‌ ஏரோதின்‌ தேவாலயமும்‌ அழிக்கப்பட்டது.” 

ஒரு நாடு தேவனுக்கு மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ தனது முதுகைக்‌ திருப்பிய 
போது அந்த நாட்டிற்கு என்ன நடந்தது என்பது பற்றிய மிகச்‌ சிறந்த 
விவரித்தலைப்‌ புலம்பலின்‌ புத்தகம்‌ தருகிறது. இந்தப்‌ புத்தகம்‌ காலங்கள்‌ 
தோறும்‌ வாசிக்கப்படவும்‌ நினைவுபடுத்தப்படவும்‌ வேண்டும்‌ என்று 
தேவன்‌ அர்த்தப்படுத்தினார்‌. தேவனைக்குறித்து அலட்சியப்படுத்துகின்ற 
வர்களுக்கும்‌ தங்கள்‌ வாழ்வில்‌ எச்சரிக்கையற்று இருப்பவர்களுக்கும்‌ இது 
ஒரு விழித்தெழுப்பும்‌ அழைப்பாக உள்ளது. 
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1 
அழுகின்ற விதவை 


(1:1-11) 


(ஆங்கில மொழியில்‌ இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ எருசலேம்‌ நகரம்‌ ஒரு விதவை 
பெண்ணின்‌ உருவகத்தில்‌ “அவள்‌” என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. தமிழ்‌ 
மொழியில்‌ நகரத்தை “அவள்‌: என்று குறிப்பிடும்‌ வழக்கம்‌ 
இல்லையென்றாலும்‌, பாடப்பொருள்‌ நயம்‌ கருதி, எருசலேம்‌ நகரம்‌ “அவள்‌” 
என்றே குறிக்கப்படுகிறது - மொ..்‌.) 

புலம்பல்‌ 1:1-11ல்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ளதுபோல்‌, அதாவது அழுகின்ற 
விதவை போல்‌ எருசலேம்‌ இருந்த காட்சியைக்‌ கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌. 
எதிரிநாடு ஒன்று இரண்டு நீண்ட ஆண்டுகளாக நகரத்தைச்‌ சுற்றி 
முகாமிட்டிருந்தது. எவரொருவரும்‌ உள்ளே வருவதற்கோ அல்லது 
வெளியே செல்லுவதற்கோ அனுமதிக்கப்படவில்லை. அங்கிருந்த எல்லா 
உணவும்‌ உண்ணப்பட்டுவிட்டது. அவளது மக்கள்‌ பசியாயிருந்தனர்‌; 
அவள்‌ பசியாயிருந்தாள்‌. அங்கு குளிப்பதற்குப்‌ போதுமான கண்ணீர்‌ 
இருக்கவில்லை; குடிப்பதற்கு அவளுக்குச்‌ சிறிதளவே கண்ணீர்‌ இருந்தது. 
அவள்‌ தன்‌ வயிற்றில்‌ கடும்‌ வலியுடன்‌ படுக்கைக்குச்‌ சென்றாள்‌. உறங்கச்‌ 
செல்ல முயற்சிப்பதில்‌ அவள்‌ தனது படுக்கையில்‌ ஒவ்வொரு இரவிலும்‌ 
உருண்டு புரண்டு படுத்தாள்‌. 

இளைப்பாறுதலற்ற இந்த இரவுகள்‌ ஒன்றில்‌ வழக்கத்திற்கு மாறான 
சத்தம்‌ ஒன்று அவளது கவனத்தை ஈர்க்கிறது. ஒரு கூட்டமானது 
தொலைவில்‌ சத்தமிடுவதாக காணப்பட்டது. அந்தக்‌ கூக்குரல்‌ 
அதிகரிக்கவே, அவள்‌ தனது படுக்கையில்‌ (இருந்து எழுந்து அதில்‌) அமரு 
கின்றாள்‌. ஒலிகள்‌ நிச்சயமாகவே மக்களாலேயே ஏற்படுத்தப்பட்டன, 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ களிகூர்ந்திருக்கவில்லை. அவர்களின்‌ கதறுதலானது, 
துக்கித்து அழுதல்‌ போலவும்‌ அலறுதல்‌ போலவும்‌ இருந்தது. 

அவள்‌, என்ன நடந்து கொண்டிருந்தது என்பதைத்‌ தீர்மானிப்‌ 
பதற்காகத்‌ தனது காதுகளை வலிந்து பயன்படுத்தினாள்‌. இடீரென்று ஒரு 
மனிதன்‌ கட்டளையிட்டுக்‌ கூவுவதை அவள்‌ கேட்டாள்‌. தெருக்களில்‌ 
காலணிகளினால்‌ மிதிபடும்‌ ஓசையானது இன்னும்‌ உரத்துக்‌ கேட்டது, 
மற்றும்‌ தட்டும்‌ சத்தம்‌ நெருங்கிக்‌ கொண்டிருந்தது. விரைவிலேயே 
அவளுடைய வீட்டில்‌ கும்பல்‌ கூடிற்று, அவளது சொந்தக்‌ கதவே தட்டப்‌ 
பட்டது. 

இந்த வேளையில்‌, அவளது பிள்ளைகள்‌ விழித்தெழுந்து பயத்தில்‌ விம்மி 
அழுதனர்‌. அவள்‌ நடுநடுங்கியவளாக கதவருகே சென்றாள்‌. அவள்‌ 
ஒருகணம்‌ நிற்கையில்‌, (கதவின்‌) மறுபுறத்தில்‌ இருந்து படாரென்று தட்டும்‌ 
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இன்னொரு சத்தம்‌ கேட்டது. கதவின்‌ தாழ்ப்பாளைத்‌ திறக்கக்‌ கஷ்டப்படும்‌ 
அளவுக்கு அவளது கைகள்‌ நடுங்கின. கடைசியில்‌ அவள்‌ கதவைத்‌ 
திறந்தபோது, இரத்தம்‌ சொட்டிக்கொண்டிருந்த பட்டயம்‌ ஒன்றைப்‌ 
பிடித்திருந்த போர்வீரன்‌ ஒருவனை அவள்‌ கண்டாள்‌. அவன்‌ அவளது 
தோள்களைப்‌ பற்றிப்‌ பிடித்து, அவளை தெருவில்‌ இழுத்துப்‌ போட்டான்‌. 
பின்பு அவன்‌, மற்றவர்களைக்‌ தேடுவதற்காக அவளது வீட்டிற்குள்‌ 
நுழைந்தான்‌. 

இந்த விதவையின்‌ பெருந்துன்பத்தை உங்களால்‌ கற்பனை செய்ய 
முடிகிறதா? அவளது கணவன்‌, பாபிலோனுக்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ 
செய்ததாகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டு, விரோதிகளின்‌ கைகளில்‌ மரித்திருந்‌ 
கான்‌. அவளுக்கு இருந்ததெல்லாம்‌ அவளது பிள்ளைகள்‌ மாத்திரமே. 
அவர்களில்‌ மூத்தவள்‌ அப்போதுதான்‌ அழகிய இளம்பெண்ணாக மலரக்‌ 
தொடங்கியிருந்தாள்‌. அவளது மற்ற பிள்ளைகள்‌ இன்னும்‌ இளையவர்‌ 
களாய்‌ இருந்தனர்‌. ஒரு குழந்தை இன்னமும்‌ தாயிடத்தில்‌ பால்குடித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தது; அவள்‌ தனது பிள்ளைகளுக்கு என்னவாயிற்று என்று 
பார்ப்பதற்காக வீட்டிற்குள்‌ திரும்பிச்‌ செல்லமுயன்றாள்‌. அவள்‌ இல்லா 
திருந்தால்‌, அவளது குழந்தை தனித்திருக்குமே! இருப்பினும்‌. அவள்‌ 
அசையக்‌ கூடாதிருந்தது; அவள்‌ ஏற்கனவே தெருவில்‌ இருந்த நூற்றுக்‌ 
கணக்கான மற்ற கைதிகளுடன்‌ விலங்கிடப்பட்டிருந்தாள்‌. சிறைப்பிடிக்கப்‌ 
பட்டிருந்தவர்களில்‌ சிலர்‌ அரைகுறையான உடையணிந்து இருந்தனர்‌, 
ஏறக்குறைய எல்லாருமே வெறுங்கால்களுடன்‌ இருந்தனர்‌. 

மக்கள்‌, தூசி நிறைந்திருந்த தெருவில்‌ விலங்குகளைப்‌ போன்று 
நடத்தப்பட்டிருந்தனர்‌. கூட்டத்துடன்‌ நடந்து செல்லாதவர்களுக்கு 
சாட்டையால்‌ அடி கொடுக்கப்பட்டது அல்லது ஒரு போர்வீரனின்‌ 
பட்டயநுனியினால்‌ குத்தப்பட்டனர்‌. அந்த விதவை ஒரு உரத்த 
கூக்குரலை,/ அழுகையைக்‌ கேட்டாள்‌ மற்றும்‌ அது தனது சொந்தத்‌ 
தொண்டையில்‌ இருந்து வந்ததை அவள்‌ திடீ ரென்று உணர்ந்தாள்‌. அவளது 
ஆத்துமாவின்‌ ஆழத்தில்‌ எங்கிருந்தோ வந்த அழுகையினால்‌ கூட அவளது 
பெருந்துன்பம்‌ விவரிக்கப்படவோ வெளிப்படுத்தப்படவோ முடியாததாக 
இருந்தது. 

தெருவில்‌ இருந்த கூர்மையான கற்கள்‌, அவளது வெறுங்கால்களில்‌ 
இரத்தம்‌ வடியும்‌ வரைக்‌ குத்திக்‌ கிழித்தன. அவள்‌ தெருவில்‌ 
கூட்டத்தாருடன்‌ நகர்ந்து சென்று, நகரவாயிலுக்கு வெளியே சென்று, 





வடக்கு நோக்கிச்‌ செல்லும்‌ சாலையில்‌ நடக்கலானாள்‌. எத்தனையோ 





மணிநேரங்கள்போல காணப்பட்ட காலம்‌ வரை அவள்‌ நடந்தாள்‌. அவளது 
வலப்புறத்தில்‌, சூரியன்‌ பெரிய நெருப்புப்‌ பந்துபோல்‌ தொடுவானத்‌ 
திலிருந்து எழுந்து வருவதை அவளால்‌ காணமுடிந்தது. அவளுக்குப்‌ 
பின்னால்‌ இன்னொரு ஒளி/சுடர்‌ இருந்தது. அவளது நகரம்‌ - அவளது வீடு- 
தீக்கிரையாக்கப்பட்டிருந்தது!அவளது இளம்‌ குழந்தை! அவளது 
பிள்ளைகள்‌! அவர்கள்‌ எங்கே இருந்தனர்‌? த வைக்கப்படுவதற்கு முன்‌ 
அவர்கள்‌ வெளியேறியிருந்தனரா? அவர்கள்‌ கூட்டத்தில்‌ எங்காவது 
இருந்தனரா? அவள்‌ திரும்பிச்சென்று அவர்களைச்‌ தேட விரும்பினாள்‌, 
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ஆனால்‌ பின்னோக்கிச்‌ செல்வதற்கு ஒன்றும்‌ இருக்கவில்லை. இனியும்‌ தான்‌ 
சுயாதனமாய்‌/விடுதலையாய்‌ இருப்பதில்லை என்று அவள்‌ அறிந்தபோது, 
அவளது இருதயம்‌ (ுக்கத்தில்‌) அமிழ்ந்து போயிற்று; அவள்‌, பாபிலோன்‌ 
என்ற காட்டுமிராண்டித்தனமான புறஜாதியான தேசத்திற்கு அடிமையாகி 
யிருந்தாள்‌. 

வெளிச்சம்‌ அதிகரித்தபோது, அவள்‌ தனக்குப்‌ பழக்கப்பட்ட 
முகங்களைத்‌ தேடத்‌ தொடங்கினாள்‌. அவள்‌ தான்‌ கண்ட யாரையும்‌ 
அடையாளம்‌ காணாததை உணருகையில்‌ பெருந்திகில்‌ அவளைக்‌ தாக்யெது. 
சித்திரவதை செய்யப்பட்ட வர்களின்‌ பீறிட்ட அழுகையொலி ஏறக்குறைய 
காதடைக்கச்‌ செய்யும்‌ கூக்குரலை எழுப்பின. பலநாட்களாக அவள்‌ 
இளைப்பாறுதலையோ அல்லது அவளது பிள்ளைகளைப்பற்றி ஆறுதல்‌ தரும்‌ 
செய்தியையோ எதிர்பார்க்கக்‌ கூடாதிருந்தாள்‌. ஒரு நீண்ட, கடினமான 
பயணம்‌ முன்னதாக இருந்தது. அவளது புதிய இல்லமானது மலைகள்‌ மீது, 
ஆறுகளின்‌ குறுக்கே மற்றும்‌ பாலவன நிலத்தினூடே எண்ணூறு மைல்கள்‌ 
பயணத்திற்குப்‌ பின்பு சென்று சேரவேண்டியதாக இருந்தது. அவள்‌ அந்த 
பயணத்தில்‌ உயிர்பிழைத்திருக்கக்‌ கூடிய இராணி கொண்டிருந்தால்‌, 
அவ்விடத்திற்கு வெறுங்‌ கால்களால்‌ நடந்தே சென்று சேருவாள்‌. 

சிறைப்பிடிக்கப்பட்ட விதவை எருசலேமுக்கு உருவகமாக 
எரேமியாவினால்‌ பயன்படுத்தப்பட்டாள்‌. ஒருகாலத்தில்‌ தேவனுடைய 
நகரம்‌ என்று அறியப்பட்டிருந்த அந்த நகருக்கு ஏற்பட்டிருந்த பரிதாப 
நிலையை வேறு எவ்வகையில்‌ சிறப்பாகத்‌ சித்தரிக்க இயலும்‌? தேவனுடைய 
மக்கள்‌, அவர்களின்‌ நகரம்‌ மற்றும்‌ அவர்களின்‌ நாட்டிற்கு வந்திருந்த துன்ப 
நிலையை வேறு எவ்விதமாக விவரிக்க இயலும்‌? எரேமியா தமது 
எழுதுகோலை எடுத்துப்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


ஐயோ! ஜனம்பெருத்த நகரி தனிமையாக உட்கார்ந்திருக்‌ 
கிறாளே! விதவைக்கு ஒப்பானாளே! ஜாதிகளில்‌ பெரியவளும்‌, 
சீமைகளில்‌ நாயகியுமாயிருந்தவள்‌ கப்பங்கட்டுறெவளானாளே! 
இராக்காலத்திலே அழுதுகொண்டிருக்கிறாள்‌, அவளுடைய கண்ணீர்‌ 
அவள்‌ கன்னங்களில்‌ வடிகிறது, அவளுடைய நேசர்‌ எல்லாருக்குள்ளும்‌ 
அவளைத்‌ தேற்றுவார்‌ ஒருவரும்‌ இல்லை, அவளுடைய சிநேகிதர்‌ 
எல்லாரும்‌ அவளுக்குத்‌ துரோகிகளும்‌ சத்துருக்களுமானார்கள்‌. யூதா 
ஜனங்கள்‌ உபத்திரவப்படவும்‌ கொடுமையான அடிமைவேலை 
செய்யவும்‌ சிறைப்பட்டு போனார்கள்‌ - அவள்‌ புற ஜாதிகளுக்குள்ளே 
குங்குகிறாள்‌, இளைப்பாறுதல்‌ அடையாள்‌, அவளைத்‌ துன்பப்‌ 
படுத்துகிற யாவரும்‌ அவளை இடுக்கமான இடங்களிலே தொடர்ந்து 
பிடித்தார்கள்‌. பண்டிகைக்கு வருவார்‌ இல்லாததினால்‌, சீயோனுக்குப்‌ 
போகிற வழிகள்‌ புலம்புகிறது, அவள்‌ வாசல்கள்‌ எல்லாம்‌ பாழாய்க்‌ 
கிடக்கிறது, அவள்‌ ஆசாரியர்கள்‌ தவிக்கிறார்கள்‌, அவள்‌ கன்னிகைகள்‌ 
சஞ்சலப்படுகிறார்கள்‌. அவளுக்குக்‌ கசப்பே உண்டாயிருக்கிறது. 
அவள்‌ சத்துருக்கள்‌ தலைமையானார்கள்‌, அவள்‌ பகைஞர்‌ சுகித்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌, அவளுடைய திரளான பாதகங்களினிமித்தம்‌ கர்த்தர்‌ 
அவளைச்‌ சஞ்சலப்படுத்தினார்‌, அவள்‌ பிள்ளைகள்‌ சத்துருவுக்கு முன்‌ 
பாகச்‌ சிறைப்பட்டுபோனார்கள்‌. சீயோன்‌ குமாரத்தியின்‌ அழகெல்‌ 
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லாம்‌ அவளை விட்டுப்போயிற்று, அவள்‌ பிரபுக்கள்‌ மேய்ச்சலைக்‌ 
காணாத மான்களுக்கு ஒப்பாக, தொடருகிறவனுக்கு முன்பாகச்‌ 
சத்துவமில்லாமல்‌ நடந்து போனார்கள்‌. தனக்குத்‌ சிறுமையும்‌ தவிப்பும்‌ 
உண்டாகிய நாட்களிலே எருசலேம்‌ பூர்வ நாட்கள்‌ முதற்கொண்டு 
குனக்கு உண்டாயிருந்த இன்பமானவைகளையெல்லாம்‌ நினைக்‌ 
கிறாள்‌, அவளுக்கு உதவிசெய்வார்‌ இல்லாமல்‌ அவளுடைய ஜனங்கள்‌ 
சத்துருவின்‌ கையிலே விழுகையில்‌, பகைஞர்‌ அவளைப்‌ பார்த்து, 
அவளுடைய ஓய்வுநாட்களைக்‌ குறித்துப்‌ பரியாசம்பண்ணினார்கள்‌. 
எருசலேம்‌ மிகுதியாய்ப்‌ பாவஞ்செய்தாள்‌, ஆதலால்‌ தூரஸ்திரீயைப்‌ 
போலானாள்‌, அவளைக்‌ கனம்பண்ணினவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ அவளை 
அசட்டைபண்ணுகிறார்கள்‌, அவளுடைய மானத்தைக்‌ கண்டார்கள்‌, 
அவளும்‌ பெருமூச்சுவிட்டுப்‌ பின்னிட்டுத்‌ திரும்பினாள்‌. அவளுடைய 
அசூசம்‌ அவள்‌ வஸ்திர ஓரங்களில்‌ இருந்தது; தனக்கு வரப்போகிற 
முடிவை நினையாதிருந்தாள்‌; ஆகையால்‌ அதிசயமாய்த்‌ தாழ்த்தப்‌ 
பட்டுப்போனாள்‌; தேற்றுவார்‌ இல்லை; கர்த்தாவே, என்‌ சிறுமை 
யைப்‌ பாரும்‌; பகைஞன்‌ பெருமைபாராட்டினானே. அவளுடைய 
இன்பமான எல்லாவற்றின்மேலும்‌ சத்துரு தன்‌ கையை நீட்டினான்‌, 
உம்முடைய சபையிலே வரலாகாதென்று தேவரீர்‌ விலக்கிய 
புறஜாதியார்‌ உமது பரிசுத்த ஸ்தலத்துக்குள்‌ பிரவேசித்ததைக்‌ 
கண்டாள்‌. அவளுடைய ஜனங்களெல்லாரும்‌ அப்பந்தேடித்‌ 
குவிக்கிறார்கள்‌; தங்கள்‌ உயிரைக்‌ காப்பாற்றத்‌ தங்களுடைய 
இன்பமானவைகளை ஆகாரத்துக்கென்று கொடுத்துவிட்டார்கள்‌; 
கர்த்தாவே, நோக்கிப்பாரும்‌; எண்ணமற்றவளானேனே (1:1-11). 


எரேமியா, பாபிலோனுக்குச்‌ செல்லும்‌ நீண்ட பயணத்திலிருந்து 
விலக்களிக்கப்பட்டார்‌, ஆனால்‌ அவரது கூட்டாளிகளில்‌ பலருக்கு 





அவ்வாறு விலக்களிக்கப்படவில்லை. அவர்‌ நேசித்திருந்த எருசலேம்‌ 
நகரானது கொள்ளையடிக்கப்பட்டு அதில்‌ எஞ்சியிருந்தவைகள்‌ தீக்கிரை 
யாக்கப்பட்டதை அவர்‌ கண்ணோக்கியபோது அவர்கள்‌ அடைந்ததிலும்‌ 
குறைவான துக்கத்தை அவர்‌ அடையவில்லை. அவர்‌ அழுது, தமது 
புலம்பலை எழுதினார்‌, ஒருகாலத்தில்‌ எருசலேம்‌ எவ்வாறு இருந்தது என்று 
நினைவுகூர்ந்து, அது தனது பாவங்களினாலே இப்போது என்னவா 
கியிருந்தது என்பதைக்‌ கூறினார்‌. 


அவள்‌ என்னவாக இருந்தாள்‌ 

புலம்பல்‌ 1ன்‌ முதல்‌ சில வசனங்களில்‌, ஒருகாலத்தில்‌ எருசலேம்‌ 
என்னவாக இருந்தது என்பது பற்றிய வெகுவான குறிப்புகள்‌ 
சிதறிக்கிடக்கின்றன. அவளது மக்களின்‌ பரிதாபநிலையானது, அவர்கள்‌ 
ஒருகாலத்தில்‌ எவ்வாறு இருந்தனர்‌ என்பதை நினைவுகூருதலினால்‌, 
வலுமிக்கதாயெது. ஒருகாலத்தில்‌ அந்த நகரமானது மக்களால்‌ நிறைந்து, 
ஜாதிகளுக்குள்‌ பெரியதாக மற்றும்‌ சீமைகளின்‌ நாயகியாகவும்‌ இருந்தது 
(1:1). எருசலேமுக்குள்‌ வரும்‌ சாலைகள்‌ யாவற்றிலும்‌ பண்டிகையை 
ஆசரிக்க வரும்‌ மக்கள்‌ கூட்டம்‌ நிறைந்திருந்திருக்கும்‌. அவளது 
வாசற்கதவுகளருகில்‌ வருகின்ற மற்றும்‌ போகின்ற மக்களின்‌ கூட்டம்‌ 
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குவிந்திருக்கும்‌ (1:4). அவளது மாண்பையும்‌ மற்றும்‌ கடந்த காலத்தில்‌ அவள்‌ 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்த சந்தோஷங்களையும்‌ எரேமியா நினைவுகூர்ந்தார்‌. 
அவளை அவர்‌, “சீயோன்‌ குமாரத்தி” (1:6, 7) என்று விவரித்தார்‌. 

ஒரு பழைய கூற்றானது, “ணெறு வற்றும்‌ வரை தண்ணீரின்‌ அருமை 
நமக்குத்‌ தெரிவதில்லை” என்று உரிமைகோருகிறது. நேர்மாறின்‌ மூலமாக 
பல பாடங்கள்‌ கற்றுக்கொள்ளப்படுகின்றன. நாம்‌ அடிக்கடி நமக்குக்‌ 
கிடைத்துள்ள ஆசீர்வாதங்களை இலேசானதாக நினைத்து, ஜாக்கிரதை 
யற்றவர்களாகி விடுகின்றோம்‌. அவைகள்‌ பயன்படுத்தித்‌ தீர்க்கப்படும்‌ 
வரையிலும்‌ அல்லது அவைகள்‌ நம்மை விட்டு எடுத்துப்‌ போடப்படும்‌ 
வரையிலும்‌, நாம்‌ என்ன செய்திருக்க வேண்டும்‌ என்பதைப்‌ பெரும்பாலும்‌ 
நாம்‌ உணர்ந்தறிவதில்லை. எருசலேமின்‌ மக்களுடைய நிலையும்‌ இவ்வாறே 
இருந்தது. கடந்த காலத்தை நினைத்துப்‌ பார்த்ததினால்‌ அவர்களின்‌ 
பெருந்துன்பம்‌ இன்னும்‌ அதிகமாயிற்று. வேதனை நிறைந்த நினைவுகள்‌ 
என்பது அலைபாயும்‌ வாழ்வின்‌ மிகக்கடுமையான விளைவுகளில்‌ 
ஒன்றாயிருக்கிறது. நாம்‌ எப்படி இருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்று 
நினைக்கும்போது, எந்த இழப்பும்‌ சுமப்பதற்கு மிகவும்‌ கடினமான 
காக்கப்படுகிறது. 





அவள்‌ என்னவாகியிருந்தாள்‌ 
பொருளாதாரச்‌ சீரழிவு மற்றும்‌ சமுதாய அடக்குமுறை ஆகியவை 
தங்களுக்குள்ளேயே மிகவும்‌ மோசமானவைகளாக உள்ளன. யூதா நாடு 
முற்காலத்திலும்‌, பஞ்சம்‌ மற்றும்‌ கடினமான வேளைகள்‌ ஆகியவற்றினால்‌ 
துன்புற்றிருந்தது, ஆனால்‌ அவள்‌ இதற்கு முன்பு ஒருக்காலும்‌ தனது சொந்த 
நாட்டிலிருந்து வேருடன்‌ பிடுங்கப்பட்டு ஒரு விரோதி நாட்டினால்‌ சிறை 
பிடித்துச்‌ செல்லப்பட்டி ருக்கவில்லை. கடந்தகாலத்தில்‌ அவள்‌ கொள்ளை 





யிடப்பட்டதும்‌ அழிக்கப்பட்டதும்‌ நடந்ததில்லை. அவள்‌ ஒருக்காலும்‌ 
முற்றிலும்‌ உதவியற்ற நிலையில்‌, தனக்கு மதிப்பு வாய்ந்த தூய்மையான 
எல்லாமே எடுத்துக்கொள்ளப்பட்டன என்று கருதும்‌ அளவுக்கு மிகவும்‌ 
பரிதபிக்கப்‌ படத்தக்க நிலையில்‌ ஒருக்காலும்‌ விடப்பட்டிருந்ததில்லை. 

அவள்‌ உதவியாளோ அல்லது அறுதல்‌ அனிப்பவரோ இல்லாதிருந்தாள்‌. 
அதிகாரம்‌ 1ல்‌ எரேமியா, யூதாவுக்கு நேர்ந்த நம்பமுடியாத பெருவருத்‌ 
குத்தை, நான்கு முறை “அவளை தேற்றுவார்‌ ஒருவரும்‌ இல்லை” (1:2, 9, 
17, 21) என்ற உதவி இல்லாத பல்லவியின்‌ மூலம்‌ வெளிப்படுத்தினார்‌. மற்ற 
வேளைகளில்‌ அவர்‌, “இளைப்பாறுதல்‌ அடையாள்‌” (1:3) மற்றும்‌ “அவளுக்கு 
உதவிசெய்வார்‌ இல்லாமல்‌” (1:7) என்று கூறினார்‌. உதவி, நம்பிக்கை, ஆறுதல்‌ 
அல்லது உதவியற்ற நிலையில்‌ இருந்த யூதாவின்‌ மக்கள்‌ இரவு வேளைகளில்‌ 
மனங்கசந்து அழுததில்‌ வியப்பெதுவும்‌ இருக்கவில்லை (1:2). தனிமையான 
இரவுகள்‌ என்பவை ஒரு விதவைக்குப்‌ பெரும்பாலும்‌ கடினமான 
வேளைகளாக உள்ளன. அவள்‌ இரவு வருவதைக்‌ காண அஞ்சுகின்றாள்‌. 
மற்ற ஒவ்வொருவரும்‌ உறங்குகையில்‌, அவள்‌ தனிமையில்‌ தேம்பி 
அழுகின்றாள்‌. 
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அவளது முன்னாள்‌ சிநேகிதர்கள்‌ அவளுக்கு விரோதிகள்‌ ஆகியிருந்தனர்‌ 
(1:2). “அவளுடைய நேசர்‌ எல்லாருக்குள்ளும்‌ அவளைத்‌ தேற்றுவார்‌ 
ஒருவரும்‌ இல்லை.” யூதாவின்‌ எதிரிகள்‌ அவளுடைய எஜமானராகி 
இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவளது விரோதிகள்‌ அவளது செலவில்‌ சுகித்‌ 
திருந்தனர்‌/வளம்பெற்றனர்‌ (1:5). ஏதோம்‌ மற்றும்‌ எகிப்து என்ற இந்த 
“முன்னாள்‌ சிநேகிதர்கள்‌” உண்மையற்ற கூட்டாளிகளாய்‌ இருந்தனர்‌. 
யூதா, பாபிலோனின்‌ அடக்குமுறையிலிருந்து வெற்றிபெற இவர்களின்‌ 
உதவியை நம்பியிருந்தது. அவள்‌ அவர்களின்‌ தெய்வங்களைக்கூடக்‌ 
கனப்படுத்தியிருந்தாள்‌. இது அவர்களின்‌ ஆதரவைப்‌ பெற்றுத்தரும்‌ என்று 
அவள்‌ நினைத்தாள்‌. உண்மையிலேயே அவர்கள்‌ அவளுக்குத்‌ 
தேவைப்பட்ட போது, அவர்கள்‌ உதவி செய்ய மனதில்லாது இருந்ததோடு, 





“அவளது அழிவில்‌ அவளை அவர்கள்‌ பரியாசம்‌ பண்ணினார்கள்‌” (1:7). 
அவளுடைய நண்பர்களாய்‌ இருந்தவர்கள்‌, உணவுக்காக மக்கள்‌ வர்த்தகம்‌ 
செய்யாதிருந்த மதிப்புமிக்க பொருட்கள்‌ யாவற்றையும்‌ எடுத்துச்‌ 
சென்றிருந்தனர்‌ (1:10, 11). மிகவும்‌ சிறுமைப்படுத்தப்படுதல்‌ என்பது 
உங்கள்‌ நண்பர்களினாலேயே உங்கள்‌ மீது திருப்பப்படுவதாயுள்ளது. 
அவள்‌ கட்டாய உழைப்பாளியானாள்‌ (குப்பங்கட்டுறெவளானாள்‌) 





(1:1). அவள்‌, “உபத்திரவப்படவும்‌, கொடுமையான அடிமை வேலை 
செய்யவும்‌” சிறைப்பட்டுப்‌ போனாள்‌ (1:3). “அவள்‌ பிள்ளைகள்‌ 
சத்துருவுக்கு முன்பாகச்‌ சிறைப்பட்டுபோனார்கள்‌” (1:5). “அவள்‌ புற ஜாதி 
களுக்குள்ளே தங்குகிறாள்‌, இளைப்பாறுதல்‌ அடையாள்‌” (1:8). அவள்‌ ஒரு 
துண்டு நிலம்‌ அல்லது ஒரு விலங்கு (மிருகம்‌) போலப்‌ பாபிலோனுக்‌ 
குரியவள்‌ ஆனாள்‌. அவளை உரிமை கொண்டிருந்த நாட்டிற்காக அவள்‌ 
உழைத்ததின்‌ பேரிலேயே அவளது ஒரே மதிப்பு அளவிடப்பட்டது. அவள்‌ 
சுயமரியாதை உரிக்கப்பட்ட வளாக மற்றும்‌ ஒருகாலத்தில்‌ தனக்குப்‌ பிறரைச்‌ 
செய்யவைப்பதில்‌ அவள்‌ அகம்மகிழ்ந்திருந்த சந்தோஷமற்ற அற்பமான 
வேளைகளைச்‌ செய்யும்படிக்‌ கட்டாயப்படுத்தப்பட்டாள்‌. 





அவள்‌ விவரிப்புக்கு அப்பாற்பட்ட வகையில்‌ வெட்கக்‌ கேடு 
அடைந்திருந்தாள்‌ (1:8, 9). அவளது நிர்வாணம்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டது. 
அவள்‌ ஒரு விபசாரியாயிருந்ததுபோல்‌ தண்டிக்கப்பட்டாள்‌. சில 





வேளைகளில்‌ ஒரு பெண்‌ வேசித்தனம்‌ செய்ததற்கு அவளது உள்ளாடையில்‌ 
இருக்கும்‌ கறையே சாட்சியாக உள்ளது. அவள்‌ தனது முகத்தைப்‌ புறம்பே 
திருப்பிக்கொண்டதில்‌ வியப்பெதுவும்‌ இல்லை. எவரொருவரும்‌ தன்னை 
அடையாளம்‌ கண்டுகொள்ளாதபடிக்குத்‌ தனது முகத்தை ஒளித்துக்‌ 
கொள்ளும்‌ அளவுக்கு அவள்‌ வெட்கக்‌ கேடு அடைந்தாள்‌. எல்லாரும்‌ 








காணும்படிக்கு அவளது உண்மையான இயல்பு வெளிப்படுத்தப்பட்டது. 
இனியும்‌ யூதா, தான்‌ தேவனுடைய ஜனமாயிருப்பதாக நடிக்க இயலாது. 
அவள்‌ தனது தேவனுக்கு உண்மையற்றவளாய்‌ இருந்தாள்‌ என்பதை 
ஒவ்வொருவரும்‌ அறிந்துள்ளனர்‌. தன்‌ கணவனுக்கு உண்மையற்று நடந்து 
கொண்ட பெண்ணைப்போல்‌ அவள்‌ நடத்தப்பட்டாள்‌. 





அவளுடைய நம்பிக்கைதயூட்டக்கூுடிய இளம்‌ தலைவர்கள்‌ 
ஓடிப்போயிருந்தனர்‌ (1:6). இது சிதேக்கியாவின்‌ மகன்களைக்‌ 
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குறிப்பிடுவதாயிருக்கலாம்‌. இவர்கள்‌ அரசராயிருந்த தங்களின்‌ தந்தையுடன்‌ 
சேர்ந்து, தப்பித்து ஓட முயற்சி செய்து, நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ படையினரால்‌ 
பிடிக்கப்பட்டனர்‌ (2 இரா. 25:4-7). இவர்கள்‌ மேய்ச்சலைக்‌ காணாத 
மான்கள்‌ என்று விவரிக்கப்பட்டனர்‌. நேர்ப்பொருளில்‌, இவர்கள்‌ 





உணவின்றி இருந்தனர்‌ மற்றும்‌ பட்டினியைத்‌ தவிர்ப்பதற்காகத்‌ தப்பிச்‌ 
செல்ல முயற்சி செய்தனர்‌. உணவுக்குறைவினால்‌ பலவீனம்‌ அடைந்திருந்த 
படியால்‌, அவர்களைத்‌ துரத்தியவர்களால்‌ சுலபமாக மேற்கொள்ளப்‌ 
பட்டனர்‌. 

இந்த விளக்கங்கள்‌, பாபிலோனில்‌ அரசனின்‌ அரண்மனையில்‌ 
சேவிக்கும்படி ஏற்கனவே பிடிக்கப்பட்டுக்‌ கொண்டு செல்லப்பட்டிருந்த 
திரளான எண்ணிக்கையிலான நேர்த்தியான இளம்‌ பிரபுக்களையும்‌ 
குறிப்பிடக்கூடும்‌. அவர்களில்‌, தானியேல்‌, அனனியா, மீஷாவேல்‌ மற்றும்‌ 
அசரியா ஆகியோரும்‌ இருந்தனர்‌ கூனி. 1:1-7). 

அவளது கன்னிகைகள்‌ சஞ்சலப்படுத்தப்பட்டனர்‌ (1:4). எந்த ஒரு 
நாட்டின்‌ எதிர்காலமும்‌ அதில்‌ உள்ள இளம்பிராயத்தினரைச்‌ சார்ந்துள்ளது. 
யூதாவின்‌ இளம்‌ மனிதர்கள்‌ [அடிமைகளாக] இழுத்துச்‌ செல்லப்‌ 
பட்டிருந்தனர்‌ அல்லது கொல்லப்பட்டிருந்தனர்‌, மற்றும்‌ நாட்டிற்கு 
எதிர்காலத்தில்‌ மனைவியர்களாக மற்றும்‌ தாய்மார்களாகவிருந்த இளம்‌ 
கன்னிப்பெண்கள்‌, தவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்படுவதற்கும்‌ தீட்டுப்‌ 
படுத்தப்படுவதற்கும்‌ அடிமைத்தனத்தில்‌ இழுத்துச்‌ செல்லப்பட்டிருந்தனர்‌. 











செய்தி என்ன? 
பாவத்தின்‌ மீதான கசப்புணர்வை நீங்கள்‌ எப்போதாவது அபைவித்தது 
உண்டா? இல்லையென்றால்‌ ஒருவேளை இப்போது நீங்கள்‌ அதை அனு 
பவிப்பீர்கள்‌. உங்கள்‌ பாவம்‌ நிறைந்த நிலையைக்‌ குறித்துப்‌ பெருந்துக்கம்‌ 
அடைவதற்கு ஒருவேளை இதைப்போன்ற அனுபவம்‌ உங்களுக்குத்‌ 
தேவையாகக்கூட இருக்கலாம்‌. விழுந்துபோன யூதா என்ற சித்தரிப்பானது 





உண்மையில்‌, பரிசுத்த தேவனுக்கு முன்பாகச்‌ சிறுமைப்படுத்திக்‌ 
கொள்கின்ற, பரிசுத்தமற்ற ஒரு நபரைப்‌ பற்றிய சித்தரிப்பாகவே உள்ளது. 
நீங்கள்‌ அந்தச்‌ சூழ்நிலையில்‌ இருந்தால்‌, பின்வரும்‌ ஆலோசனைகள்‌ 
உங்களுக்கு உதவலாம்‌. 

(1) தேவனுடைய மகத்தான வல்லமையை மதித்து ஓப்புக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌. நாம்‌ நமது ஆசீர்வாதங்களின்‌ ஆதார மூலத்தை 
உணர்ந்தறியத்‌ தவறுன்றபோது, விரைவிலேயோ அல்லது தாமதமாகவோ, 
அவை நமக்கு தேவை என்று நினைக்கவும்‌ அவற்றைக்‌ கேட்கவும்‌ 
தலைப்படுகின்றோம்‌. நாம்‌ சுயநலம்‌ கொண்டவர்களாக, ஒருபோதும்‌ 
போதுமானவற்றைக்‌ கொண்டிராதவர்களாக ஆகிவிடுகின்றோம்‌. 
மாம்சமானது அதிகம்‌ அதிகமாக கேட்டு வற்புறுத்துறெது. 

பூங்கா ஒன்றிலிருந்த இருக்கையில்‌ அமர்ந்துகொண்டு, மலருகின்ற 
மலர்களையும்‌, சிற்றொலி எழுப்பும்‌ பறவைகளையும்‌, பொங்கிவரும்‌ 
வசந்தகாலக்‌ காற்றையும்‌ மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்துக்கொண்டிருந்த ஜான்‌ 
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என்ற பெயர்‌ கொண்ட மனிதரைப்‌ பற்றிய கதையொன்று கூறப்பட்டுள்‌ 
ளது. திடீரென்று அந்த மனிதருக்கு முன்பாக, நன்கு உடையணிந்த நபர்‌ 
நடந்து வந்து, அவருக்கு சிறிது பணம்‌ கொடுத்துவிட்டு நடந்து சென்று 
விடுகின்றார்‌. அவர்‌ பூங்காவின்‌ மூலையை நோக்கி நடந்து சென்று, ஒரு 
வார்த்தை கூடக்‌ கூறாமல்‌ பார்வையில்‌ இருந்து மறைந்து விடுகின்றார்‌. 
நிச்சயமாகவே, ஜான்‌ திகைப்படைந்திருந்தார்‌. 

அடுத்த நாளின்‌ அதே வேளையில்‌ ஜான்‌ பூங்காவின்‌ இருக்கைக்கு 
திரும்பி வருகின்றார்‌. மர்மம்‌ நிறைந்த அம்மனிதர்‌ மீண்டும்‌ ஜானை அணுகி, 
அவருக்கு பணம்‌ கொடுத்து, எதுவும்‌ பேசாமலேயே சென்று விடுகின்றார்‌. 
ஜான்‌ திகைப்படைந்தார்‌. இந்த மனிதன்‌ யார்‌? இவர்‌ எதற்காக ஜானுக்குப்‌ 
பணம்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌? 

அடுத்த நாளும்‌ ஜான்‌ பூங்காவின்‌ அந்த இருக்கைக்குத்‌ திரும்ப 
வருகின்றார்‌. முந்தின இரண்டு நாட்களில்‌ போலவே அம்மனிதரும்‌ ஜானை 
நோக்கி நடந்து வந்தார்‌. ஜான்‌ எதிர்பார்ப்புடன்‌ தமது கையை 
நீட்டுகின்றார்‌; ஆனால்‌ இந்த வேளையில்‌, அம்மனிதர்‌ நிற்காமல்‌ கடந்து 
சென்றுவிடுகின்றார்‌. ஜான்‌ குதித்து, அவர்‌ பின்னே சென்று, “எனது பணம்‌ 
எங்கே?” என்று கேட்கின்றார்‌. சற்றும்‌ தாமதியாமல்‌ அம்மனிதர்‌, “உனக்கு 
நான்‌ எந்த வாக்குறுதியும்‌ அளிக்கவில்லையே” என்று கூறிவிட்டு மீண்டும்‌ 
மறைந்து விடுகின்றார்‌. 

அந்நியர்‌ ஒருவர்‌ எந்தக்‌ காரணமும்‌ இன்றித்‌ தனக்குப்‌ பணம்‌ 
கொடுத்தது ஏன்‌ என்று ஜான்‌ வியப்படைந்தாலும்‌, அவர்‌ உண்மையில்‌ 
அம்மனிதரைப்‌ பாராட்டவில்லை. பணத்தைப்‌ பெறத்‌ தகுதியான 
ஒன்றையும்‌ அவர்‌ செய்யாதிருப்பினும்‌, விரைவிலேயே அதை 
எதிர்பார்க்கும்படியான எண்ணத்தை அவர்‌ வளர்த்துக்‌ கொண்டார்‌. 
தேவனிடத்திலிருந்து வருகின்ற ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ நாமும்‌ 
கூட இவ்வாறு இருக்கக்கூடும்‌. தேவனிடத்திலிருந்து எதையும்‌ பெறுவதற்கு 
நாம்‌ தகுதியானவர்களாக இருப்பதில்லை. அவர்‌ நமக்கு அளிப்பதற்கென்று 
ஏதொன்றையும்‌ நாம்‌ சொந்தத்தில்‌ பெற்று இருப்பதில்லை; சற்றுக்காலம்‌ 
அவார்‌ அவற்றை நமக்கு அளிக்கின்றார்‌. நாம்‌ அவரை, ஆதாரமூலமாக 
உணர்ந்தறியவும்‌, அவருக்கு நன்றி செலுத்தவும்‌, அவரது ஆசீர்வாதங்களை 
அவரது மகிமை மற்றும்‌ நோக்கங்களுக்குப்‌ பயன்படுத்தவும்‌ தவறினால்‌, 
விரைவிலேயே, நமக்குத்‌ தேவையற்றவைகளைக்‌ கூட நாம்‌ தேவனிடம்‌ 
வற்புறுத்திக்‌ கேட்கத்‌ தொடங்குவோம்‌. விஷயங்களை மிகவும்‌ 
மோசமாக்குவதற்கு, நாம்‌ விரும்புபவற்றைத்‌ தேவன்‌ நமக்கு 
அளிக்காததற்காக அவரைக்‌ குற்றப்படுத்தவும்‌ தொடங்குவோம்‌. நாம்‌ 
அவருக்கு உண்மையற்று இருப்பதினால்‌ ஏற்படும்‌ விளைவானது நாம்‌ 
விரும்புபவற்றிற்காகப்‌ பிற ஆதார மூலங்களைக்‌ கண்ணோக்கச்‌ செய்து 
விடுகிறது. யூதாவின்‌ மக்கள்‌ ஏதோம்‌ மற்றும்‌ எகிப்து ஆகிய நாடுகளுடன்‌ 
உடன்படிக்கை செய்துகொண்டு, தாங்கள்‌ விரும்புபவற்றைப்‌ பெறுவதற்கு 
அவர்களைச்‌ சார்ந்திருந்தனர்‌. 

(2) உங்கள்‌ செயல்களுக்காகத்‌ தேவனுக்கு முன்பாக கணக்கொப்பு 
விப்பவர்களாய்‌ இருங்கள்‌. புலம்பல்‌ புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌, யூதாவின்‌ 
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துன்பத்திற்க்கான காரணத்தை எரேமியா திரும்பத்‌ திரும்பக்‌ குறிப்பிட்டார்‌: 
“அவளுடைய திரளான பாவங்களினிமித்தம்‌ கர்த்தர்‌ அவளைச்‌ சஞ்சலப்‌ 
படுத்தினார்‌” (1:5); “எருசலேம்‌ மிகுதியாய்ப்‌ பாவஞ்செய்தாள்‌, ஆதலால்‌ 
தூரஸ்திர்யைப்‌ போலானாள்‌” (1:8); “அவளுடைய அசூசம்‌ அவள்‌ வஸ்திர 
ஓரங்களில்‌ இருந்தது, தனக்கு வரப்போகிற முடிவை நினையாதிருந்தாள்‌, 
ஆகையால்‌ அதிசயமாய்த்‌ தாழ்த்தப்பட்டுபோனாள்‌” (1:9); “அவளுடைய 
இன்பமான எல்லாவற்றின்‌ மேலும்‌ சத்துரு தன்‌ கையை நீட்டினான்‌, 
உம்முடைய சபையிலே வரலாகாதென்று தேவரீர்‌ விலக்யெ புறஜாதியார்‌ 
உமது பரிசுத்த ஸ்தலத்துக்குள்‌ பிரவேசித்தகைக்‌ கண்டாள்‌” (1:10). 








பிரசங்கி 3:15ன்‌ கடை சிப்பகுதியானது, “நடந்ததையோ தேவன்‌ 
விசாரிப்பார்‌” என்று கூறுகிறது. பாலியல்‌ ரீதியான பாவங்களைப்பற்றிப்‌ 
பேசுகையில்‌ 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 4:6, “முன்னமே நாங்கள்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லி, சாட்சியாக எச்சரித்தபடியே இப்படிப்பட்ட விஷயங்களெல்லா 
வற்றையுங்‌ குறித்துக்‌ கர்த்தர்‌ நீதியைச்‌ சரிக்கட்டுறெவராயிருக்கறொர்‌” என்று 
வெளிப்படுத்துகிறது. இவ்வசனத்தின்‌ முந்திய பகுதியானது தேவனைப்‌ 
பற்றிய இன்னொரு முக்கியமான சத்தியத்தை வெளிப்படுத்துகிறது: அவர்‌ 
விளைவுகளைப்பற்றி எப்போதும்‌ முன்னெச்சரிக்கை செய்து தம்மிடமாய்த்‌ 





திரும்பும்படி அழைக்கின்றார்‌. யூதா மற்றும்‌ எருசலேம்‌ ஜனங்களின்‌ 
உண்மையற்ற தன்மையினுடைய விளைவுகளைப்‌ பற்றி அவர்களுக்கு அவர்‌ 
மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ எச்சரிக்கை செய்தார்‌. தேவனுக்காகப்‌ பேசியவர்களைக்‌ 
கவனித்துக்‌ கேட்பதற்கு மாறாக, அவர்கள்‌ தீர்க்கதரிசிகளை ஒழிக்க முயற்சி 
செய்கனர்‌. 

நோவாவின்‌ நாட்களில்‌, அவர்‌ நீதியைப்‌ பிரசங்கித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கையில்‌ (2 பேது. 2:5), தேவன்‌ 120 ஆண்டுகள்‌ அளவாகப்‌ 
பொறுமையாயிருந்தார்‌ (ஆதி. 6:8). மனிதனின்‌ முரட்டாட்டம்‌, 
விடாப்பிடியான கலகம்‌ ஆகியவை கடைசியில்‌ நிறைவான நிலையை 
அடைந்தபோது, அவர்‌ உலகத்திற்குத்‌ தமது நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ கொடுத்தார்‌. 

தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பு எப்போதும்‌ நீதியுள்ளதாக இருக்கிறது 
(அப்‌. 17:31), இது அவரது நியாயத்தீர்ப்பு, செய்யப்பட்ட பாவங்களுக்குப்‌ 








பொருத்தமானதாகவே எப்போதும்‌ உள்ளது என்று அர்த்தப்படுகிறது. 
யூதாவின்‌ மீது அவரது நியாயத்தீர்ப்பு கடுமையானதாக இருந்தது என்று 
நாம்‌ நினைத்தால்‌, அவளது பாவத்தின்‌ தீவிரத்தன்மையை நாம்‌ மீண்டும்‌ 
கண்ணோக்குவது அவசியமாகிறது. கணக்கு ஒப்புவிக்கும்‌ நாள்‌ வரும்‌ 
வரையிலும்‌ மக்கள்‌ தங்கள்‌ குற்றங்களின்‌ கீவிரத்தன்மையைப்‌ பற்றி மிகவும்‌ 
அரிதாகவே உணர்ந்தறிகின்றனர்‌. 

தேவனுக்கு முன்பாகக்‌ கணக்கு ஒப்புவித்தலை ஏற்றுக்கொள்ளுதல்‌ 
என்பது, மோசமான தேர்ந்து கொள்ளுதல்கள்‌ அவற்றிற்குரிய விளைவுகளைக்‌ 
கொண்டுள்ளன என்பதைப்‌ புரிந்துணர்கல்‌ என்று அர்த்தப்படுறெது. அந்தப்‌ 
புரிந்துணர்கல்‌ மேலானவற்றைக்‌ தேர்ந்து கொள்ள நமக்கு உதவுகிறது. 
கணக்கு ஒப்புவிக்கும்‌ நிலையில்‌ இருத்தல்‌ என்டது, நாம்‌ மோசமான தேர்ந்து 
கொள்ளுதல்களை மேற்கொள்ளுகின்றபோது, நமது தவறுகளை 
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ஒப்புக்கொண்டு கர்த்தருக்கு முன்பாக நம்மைத்‌ தாழ்மைப்படுத்தி, அவரது 
மன்னிப்பை நாடுகின்றோம்‌ என்றும்‌ அர்த்தப்படுறெது. 

(3) மற்றவர்கள்‌ மீது நீங்கள்‌ கொண்டுள்ள செல்வாக்கின்‌ பொறுப்பை 
ஏற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌. நீங்கள்‌ மற்றவர்கள்‌ மீது செல்வாக்குச்‌ செலுத்தக்‌ 
கூடியவர்களாய்‌ இருக்கின்றீர்கள்‌. நாம்‌ சரியான தேர்ந்து கொள்ளுதல்களை 
மேற்கொள்ளும்போது, மற்றவர்கள்‌ நம்முடன்‌ உயர்வான சாலையில்‌ 
பயணிக்கும்படி அவர்கள்‌ மீது செல்வாக்குச்‌ செலுத்துகின்றோம்‌. நாம்‌ 
தாழ்வான சாலையில்‌ பயணத்தை மேற்கொள்ளும்போது, நாம்‌ தனியாக 
நடக்க மாட்டோம்‌. மற்றவர்கள்‌ நம்முடன்‌ நடக்கும்படிக்கு அவர்கள்‌ மீது 
செல்வாக்குச்‌ செலுத்துவோம்‌, அவர்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ நாம்‌ அதிகம்‌ 
நேசிப்பவர்களாக இருப்பார்கள்‌. நமது பிள்ளைகள்தான்‌ நமது 
செயல்பாடுகளின்‌ மூலம்‌ சுலபமாகச்‌ செல்வாக்குச்‌ செலுத்தப்படக்‌ 
கூடியவர்களாக இருக்கின்றனர்‌. 

யூதாவைப்‌ பாபிலோன்‌ முற்றுகையிட்ட போது, மரித்தவர்கள்‌ 
நல்வாய்ப்பை உடையவர்களாயிருந்தபோதிலும்‌, அந்த முற்றுகையானது 





குழந்தையைக்‌ கொலைசெய்வதாகவே இருந்தது என்பது எரேமியா 
கையாளுவதற்கு மிகவும்‌ கடினமான விளைவாக இருந்தது. மற்றவர்கள்‌ 
அவர்களின்‌ பெற்றோர்களின்‌ கரங்களிலிருந்து பிடுங்கப்பட்டு அடிமைத்‌ 
தனத்திற்கு விற்கப்பட்டார்கள்‌. சிலர்‌ கற்பழிக்கப்பட்டு, நிந்திக்கப்‌ 
பட்டார்கள்‌. அவர்களுடைய பெற்றோர்களின்‌ கீழ்ப்படியாக முரட்டுத்‌ 
குனத்தினால்‌, குற்றமில்லாத சிறு குழந்தைகள்‌ அவதிப்பட்டனர்‌. 
குழந்தைகள்‌, நமது சொந்த குழந்தைகள்‌ கஷ்டங்கள்‌ அனுபவிப்பது 
என்பது நம்முடைய பாவங்களின்‌ மிகவும்‌ கடினமான பின்விளைவுகளில்‌ 
ஒன்றாய்‌ இருக்கிறது. தேவபக்தி என்ற வழிவழி (பரம்பரை) உடைமையை 
உங்கள்‌ பிள்ளைகளுக்குக்‌ கொடுங்கள்‌. உங்கள்‌ வாழ்வு மற்றும்‌ 
போதனைகள்‌ ஆகியவற்றினால்‌ அவர்களுக்குத்‌ தேவனை 
அறிமுகப்படுத்துங்கள்‌. தேவனை அறிவதற்கு அவர்களுக்கு 
வாய்ப்பளியுங்கள்‌. வெள்ளி அல்லது பொன்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
அதிகம்‌ மதுப்பு வாய்ந்த சுதந்திரத்தை அவர்களுக்கு அளியுங்கள்‌: 
அவர்களுக்கு ஒரு நற்கீர்த்தியைக்‌ கொடுங்கள்‌ (நீதி. 22:1; பிர. 7:1). 
அவர்களுக்காக நீதியின்‌ பாதையொன்றை ஆயத்த ம்பண்ணுங்கள்‌. 
அலைக்கழிக்கும்‌ தண்ணீர்களின்மீது அவர்களுக்குப்‌ பாலங்களைக்‌ 





கட்டுங்கள்‌. 

உங்களுக்கு ஒரு தேர்ந்துகொள்ளுதல்‌ தரப்பட்டுள்ளது. அதைச்‌ 
செயல்படுத்த இன்னும்‌ உங்களுக்கு நேரம்‌ உள்ளது. மிகவும்‌ தாமதமாகி 
விடுவதற்கு முன்பு இயேசுவினிடத்தில்‌ திரும்புங்கள்‌. 








விதவையின்‌ துன்பநிலை 
விதவைகள்‌, அதிலும்‌ விசேஷமாக குடும்பங்களற்ற விதவைகள்‌ 
பராமரிக்கப்படுவதற்குத்‌ தேவன்‌ எப்போதுமே விசேஷித்த ஏற்பாடுகளைச்‌ 
செய்திருக்கிறார்‌. ஒரு சந்தர்ப்பத்தில்‌ இயேசு, நாயீன்‌ நகரில்‌ இருந்து 
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வெளியே வந்துகொண்டிருந்த விதவை ஒருத்தியைச்‌ சந்தித்தபோது, அவள்‌ 
மீது பரிவிரக்கம்‌ கொண்டவராய்ச்‌ செயல்பட்டார்‌. அவள்‌ தனது | மரித்துப்‌ 
போன] ஓரே மகனை அடக்கம்‌ செய்வதற்குக்‌ கொண்டுசென்றாள்‌. 
அவளிடத்தில்‌ இயேசு, “அழாதே” என்று சொன்னார்‌. மரித்துப்போயிருந்த 
வனை எழுந்திருக்கும்படி அவர்‌ சொன்னபோது, அந்த வாலிபன்‌ 
பாடையில்‌ எழுந்து உட்கார்ந்து, பேசத்‌ தொடங்கினான்‌. இயேசு, அந்தப்‌ 
பையனை அவனது தாயிடம்‌ (உயிருள்ளவனாக) திரும்பவும்‌ முன்னிறுத்‌ 
தினார்‌ லூக்‌. 7:11-15). இருதயத்தைக்‌ தொடக்கூடிய இந்த 
உதாரணத்துடன்‌ கூடுதலாக, கொடக்ககால சபையானது விதவைகளையும்‌ 
திக்கற்றவர்களையும்‌ பராமரிக்கும்படி போதிக்கப்பட்டது (அப்‌. 6; 1 கீமோ. 
5:3-16; யாக்‌. 1:27). 

மோவாபியப்‌ பெண்ணான ரூத்‌ மற்றும்‌ அவளது மாமியான நகோமி 
என்ற யூதப்பெண்‌ ஆகியோருடைய வரலாறு, பிள்ளையில்லாதிருந்த 
விதவைகளின்‌ துன்பநிலை பற்றிய மிகவும்‌ விவரிப்பான வரலாறுகளில்‌ 
ஓன்றாக உள்ளது. நகோமிக்கு மாபெரும்‌ அன்பையும்‌ பற்றுறுதியையும்‌ 
காண்பித்த ரூத்தின்‌ உண்மைத்‌ தன்மையின்‌ காரணமாகத்‌ தேவன்‌ அவளை 
ஆசீர்வதித்தார்‌ (ரூத்தின்‌ சரித்திரம்‌ என்ற புத்தகத்தில்‌ காணவும்‌). 

யூதேயக்‌ கலாச்சாரத்தில்‌, கணவரையும்‌ பிள்ளைகளையும்‌ இழந்த 
விதவை மிகவும்‌ பரிதபிக்கப்படத்தக்கவளாய்‌ இருந்தாள்‌. கணவன்‌ இல்லாத 
நிலையில்‌, அவள்‌ தன்னை ஆதரிக்கும்‌ வழியெதுவும்‌ அற்றவளாகின்றாள்‌. 
பிள்ளைகள்‌ இல்லாத நிலையில்‌, அவள்‌ சுதந்திரமற்றவளாகின்றாள்‌; 
ஆகையால்‌ அவள்‌ பொருளாதார ரீதியாக பாழடைகின்றாள்‌. 
எல்லாவற்றையும்‌ இழந்துபோன விதவையின்‌ நிலையைக்‌ காட்டிலும்‌ 
கவலை மிகுந்தது வேறு எதுவும்‌ இல்லை. இவ்விதமாக எரேமியா, 
எருசலேமின்‌ பாழாக்கப்பட்ட சூழ்நிலையைச்‌ சித்தரிப்பதற்கு, பாழான, 





அழுகின்ற விதவையின்‌ சித்தரிப்பைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. “ஐயோ! 
ஜனம்பெருத்த நகரி தனிமையாக உட்கார்ந்திருக்றொளே! விதவைக்கு 
ஓப்பானாளே ...” (புல. 1:1). 
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2 


“ஆண்டவ, 
இரக்கமாயிரும்‌!” 


[1:12-22) 


எனது தாயார்‌ அர்ப்பணிப்புள்ள கிறிஸ்தவப்‌ பெண்ணாக இருந்தார்‌. 
அவர்‌ ஒரு சாபவார்த்தையையோ அல்லது சாபத்தைக்‌ குறிப்பிடும்‌ கொச்சை 
யான வார்த்தையையோகூட பயன்படுத்தியதை நான்‌ ஒருக்காலும்‌ 
கேட்டதில்லை. அவர்கள்‌ ஒரு மோசமான செய்தியைக்‌ கேள்விப்படும்‌ 
போதோ அல்லது மகிழ்ச்சியற்ற சிலவற்றைப்‌ பார்க்கும்போகோ, 
பெரும்பாலும்‌, “ஆண்ட வரே இரக்கமாயிரும்‌” என்று கூறுவார்‌. 

நான்‌ தேவனுடைய இரக்கங்களை நம்பும்படியான சூழலில்‌ 
வளர்ந்தேன்‌. சங்கீதக்காரர்‌, “கர்த்தர்‌ நல்லவர்‌, அவருடைய கிருபை 
என்றென்றைக்கும்‌, அவருடைய உண்மை தலைமுறை தலைமுறைக்கும்‌ 
உள்ளது” என்று கூறினார்‌ (சங்‌. 100:5). மீகா தீர்க்கதரிசி பின்வருமாறு 
கூறினார்‌: 


தமது சுதந்தரத்தில்‌ மீதியானவர்களுடைய அக்கிரமத்தைப்‌ பொறுத்து, 
மீறுதலை மன்னிக்றெ தேவரீருக்கு ஒப்பான தேவன்‌ யார்‌? அவர்‌ 
கிருபைசெய்ய விரும்புகிறபடியால்‌ அவர்‌ என்றென்றைக்கும்‌ கோபம்‌ 
வையார்‌. அவர்‌ திரும்ப நம்மேல்‌ இரங்குவார்‌. நம்முடைய 
அக்கிரமங்களை அடக்கி, நம்முடைய பாவங்களையெல்லாம்‌ 
சமுத்திரத்தின்‌ ஆழங்களில்‌ போட்டுவிடுவார்‌ ... (மீகா 7:18, 19). 


இரக்கம்‌ என்பது நாம்‌ எதிர்ப்பார்ப்பதற்கு அப்பால்‌ உள்ள தயை என்று 
அர்த்தப்படுறெது. தேவனுடைய இரக்கம்தான்‌ நமது பாவங்களுக்கு நாம்‌ 
பெற்றுக்கொள்ளத்‌ தகுந்த தண்டனையை நம்மீது செயல்படுத்தாதபடிக்கு 
அவரைக்‌ தடுக்கிறது. 

இருப்பினும்‌ சிலவேளைகளில்‌, நமது மீறுதலானது, தேவன்‌ தமது 
இரக்கத்தைச்‌ சற்றுக்காலம்‌ நிறுத்து வைக்கும்‌ அளவுக்குப்‌ பெரியதாக 
உள்ளது. சங்கேக்காரர்‌ பின்வருமாறு கேட்டார்‌: 





ஆண்டவர்‌ நித்தியகாலமாய்த்‌ தள்ளிவிடுவாரோ? இனி ஒரு 
போதும்‌ தயைசெய்யாதிருப்பாரோ? அவருடைய கிருபை முற்றிலும்‌ 
அற்றுப்‌ போயிற்றோ? வாக்குத்தத்தமானது தலைமுறை தலை 
முறைக்கும்‌ ஒழிந்துபோயிற்றோ? தேவன்‌ இரக்கஞ்செய்ய மறந்‌ 
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தாரோ? கோபத்தினாலே தமது உருக்கமான இரக்கங்களை அடைத்துக்‌ 
கொண்டாரோ? (சங்‌. 77:7-9). 


யூதாவின்‌ அக்ரெமமானது, அவளைத்‌ தேவன்‌ தற்காலிகமாக (அழிந்து) 
போகும்படி விட்டுவிடச்செய்திருந்தது. மக்கள்‌ உதவிக்காகவும்‌ 
ஆறுதலுக்காகவும்‌ கண்ணோக்கிக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, தேவன்‌ இனியும்‌ 
அவர்களைப்‌ பற்றி அக்கறை கொள்ளமாட்டார்‌ என்று காணப்பட்டது. 
எரேமியா, யூதாவின்‌ பயங்கரமான சூழ்நிலையைச்‌ சித்தரித்திருந்ததில்‌ 
இருந்து, தேவனின்றி இருத்தல்‌ என்பது எதுபோல்‌ இருக்கும்‌ என்ற 
விவரிப்பிற்குத்‌ திரும்பினார்‌. அவர்‌ எருசலேமை “யூதா குமாரத்தியாயெ 
கன்னிகை” (1:15) என்று நபர்த்துவப்படுத்தி அவளுக்காகப்‌ பேசலானார்‌. 
அவரது வார்த்தைகளின்‌ மூலமாக, அவள்‌ தேவனுடைய இரக்கங்களுக்காக 
வேண்டுதல்‌ செய்து தனது நிலையைத்‌ தேவனிடம்‌ முன்னிறுத்தினாள்‌. 
எருசலேமுக்கு இரங்கும்படி தேவனிடத்தில்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ளப்பட்டது 
ஏன்‌? 


அவளுடைய வருத்தத்தின்‌ நிமித்தம்‌ 

பெருந்துக்கத்தின்‌ ஆழமான தொனியில்‌ யூதாவின்‌ குமாரத்தியான 
கன்னிகை தனது வருத்தத்தை வெளிப்படுத்தினாள்‌. அவள்‌ ஏளனப்‌ 
புறக்கணிப்பைச்‌ சகித்திருந்தாள்‌. எவரோருவரும்‌ தன்னைக்‌ கவனிப்பதோ 
அல்லது தன்மீது அக்கறை கொள்வதோ இல்லை என்ற உண்மையினால்‌ 
உக்கிரம்‌ அடைந்திருந்தாள்‌ /நடுநடுங்கியிருந்தாள்‌. அவள்‌ “வழியில்‌ 
நடந்துபோகிற சகல ஜனங்களே, இதைக்குறித்து உங்களுக்குக்‌ கவலை 
யில்லையா”? என்று கேட்டாள்‌. வேறு எந்த வருத்தமும்‌ அவளுடைய 
வருத்தம்‌ போலிருந்ததில்லை. அவள்‌, கடந்துசென்ற ஒவ்வொருவரிடமும்‌, 
தேவன்‌ தமது உக்கிர கோபத்தில்‌ அவளுக்குத்‌ செய்திருந்ததைக்‌ 
கண்ணோக்கும்படி கெஞ்சிக்கேட்டாள்‌: 





உயரத்திலிருந்து என்‌ எலும்புகளில்‌ அக்கினியை அனுப்பினார்‌. அது 
அவைகளில்‌ பற்றியெரிறெது, என்‌ கால்களுக்கு வலையை வீசினார்‌, 
என்னைப்‌ பின்னிட்டு விழப்பண்ணினார்‌, என்னைப்‌ பாழாக்கினார்‌, 
நித்தம்‌ நான்‌ பலட்சயப்பட்டுப்‌ போகிறேன்‌ (1:13). 


யூதாவின்‌ குமாரத்தியான கன்னிகை நம்பிக்கையற்ற வகையில்‌ 
தோல்வியடைந்திருந்தாள்‌. அவள்‌ தனது எலும்புகளில்‌ அக்கினியால்‌ 
மேலதிகாரம்‌ செலுத்தப்பட்டிருந்தாள்‌. தேவனுடைய வசனம்‌ எவ்வாறு 
அக்கினியைப்போல்‌ எரேமியாவுக்குள்‌ பற்றி எரிந்தது என்பதை விவரிக்‌ 
கவும்கூட எரேமியா இதே ஒப்புவமையைப்‌ பயன்படுத்தியிருந்தார்‌ (எரே. 
20:9). அவர்‌ தேவனுடைய சித்தத்தைப்‌ பேசுவதில்‌ இருந்து ஓய்ந்திருக்க 
விரும்பியபோதிலும்கூட, அது அவரால்‌ இயலாததாக இருந்தது. அக்கினி 
என்பது தேவத்துவ கோபத்துடனும்‌ இணைவு பெற்றிருந்தது (2 இரா. 
1:10-14). வெம்மையான ஜ-வாலைகளின்‌ அதிகவலிவும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
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பட்சித்தல்‌ என்ற அக்கினியின்‌ இயல்பும்‌, எருசலேமின்‌ வேதனையினுடைய 
உக்கிரத்தைக்‌ கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கின்றன. 

அவளை அகப்படுத்த, அவளது பாதங்களின்‌ கழ்‌ தேவன்‌ ஒரு வலையை 
விரித்து வைத்திருந்ததுபோல்‌ அவள்‌ உணர்ந்தாள்‌. இது கோல்வியை 
விளக்கியுரைக்கும்‌ இன்னொரு சாதாரண ஓப்புவமையாக உள்ளது. சில 
வேளைகளில்‌, மூர்க்கத்தனமான காட்டு விலங்குகள்‌ ஒரு வலையினால்‌ 
அகப்படுத்தப்பட்டு, உதவியற்ற நிலையில்‌ இருக்கக்கூடும்‌. தரையின்‌ மீதோ 
அல்லது குழியின்மீதோ, விலங்குகள்‌ காணக்கூடாதபடியாக இலைகள்‌ 
அல்லது மண்‌ பரப்பப்பட்ட வலையொன்று விரித்து வைக்கப்படும்‌. 
விலங்குகள்‌ அதில்‌ அடியெடுத்து வைக்கும்போது, அந்த வலையானது மூடி, 
அவற்றை அகப்படுத்திவிடும்‌. 

“என்னைப்‌ பின்னிட்டு விழப்பண்ணினார்‌” மற்றும்‌ “நித்தம்‌ நான்‌ 
பலட்சயப்பட்டுப்‌ போகிறேன்‌” என்ற சொற்றொடர்கள்‌ அந்த நகரின்‌ 
நம்பிக்கையற்ற சூழ்நிலையை இன்னும்‌ அதிகமாக வெளிப்படுத்துகின்றன. 
அவள்‌ நம்பியிருக்கக்கூடிய ஒரே நம்பிக்கையான தேவனே, அவள்‌ 
இப்போது அணிந்திருந்த நுகத்தை அவளுக்கு ஏற்படுத்தியிருந்தார்‌ (1:14). 
அவர்‌ தாமே அதை அவளது கழுத்தில்‌ போட்டிருந்தார்‌. நுகங்கள்‌ என்பவை 
கனமான பாரங்களை இழுப்பதற்கோ அல்லது சுமப்பதற்கோ 
பயன்படுத்தப்பட்டன. யூதாவின்‌ கன்னிகையான குமாரத்தியால்‌ 








சுமக்கப்பட்டிருந்ந பாரம்‌ என்பது அவளது பலம்‌ தோல்வியடையக்‌ 
காரணமாயிருந்தது. அது அவளால்‌ சுமக்கக்‌ கூடியகைக்காட்டிலும்‌ 
அதிகமான பாரமாக இருந்தது. அவளது பலம்‌ தோல்வியடைந்த 
காரணத்தினால்‌, அவள்‌ தன்னை அடக்குபவர்களை எதிர்த்து நிற்கக்‌ கூடாது 
இருந்தது. 

அவளது பாதுகாப்பு அமைப்புகள்‌, அவளது - பலத்த மனிதர்களும்‌ 
இளைஞர்களும்‌ உடைய - இராணுவமானது, திராட்சரசம்‌ பிழியும்‌ 
ஆலையில்‌ திராட்சப்பழங்களைப்போல்‌ காலடியில்‌ போட்டு மிதித்து 
நசுக்கப்பட்டது (1:15). இது எருசலேமின்‌ தெருக்களில்‌ அதிகமாய்ச்‌ 
சிந்தப்பட்ட இரத்தத்தின்‌ அளவு பற்றிய விரிவான சித்தரிப்பாக உள்ளது. 

இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌, அவள்‌ அழுவதற்குக்‌ காரணமாயின. அவளது 
கண்களில்‌ கண்ணீர்‌ பொங்கிப்‌ பெருகிற்று. எதிரிகள்‌ மேற்கொண்டகாலும்‌, 
அவளை மீளக்கட்டியெழுப்பும்‌ தேற்றுபவர்‌ (தேவன்‌) தூரமாயிருந்ததாலும்‌ 
அவளது மக்கள்‌ கைவிடப்பட்டிருந்தனர்‌. கன்னிப்பெண்ணின்‌ 
அழுகையைப்‌ பற்றி விசேஷித்த வகையில்‌ கவலையான ஒன்றுள்ளது. 
எரேமியா அந்த உருவகத்தை, யூதாவின்‌ கவலை குறித்து விவரிக்கப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌. அழுகின்ற பெண்ணொருத்தி பரிவிரக்க உணர்வை 
எழுப்பாதிருந்தால்‌, அநேகமாக, வேறெதுவும்‌ அவ்வாறு செய்வதில்லை. 
எரேமியா, “ஆண்டவரே, யூதாவின்‌ ஆழமான வருத்தம்‌ பற்றி அவளுக்கு 
இரங்கும்‌!” என்று கூறினார்‌. 
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அவளது ஜெபங்கள்‌ நிமித்தம்‌ 
எருசலேம்‌ மீது தேவன்‌ இரக்கம்‌ கொள்வதற்கு அவளது ஜெபங்கள்‌ 
இன்னொரு காரணமாக இருந்தன: “சீயோன்‌ தன்‌ கைகளை விரிக்கிறாள்‌” 
(1:17). “சீயோன்‌” என்பது எருசலேம்‌ மற்றும்‌ அந்தப்‌ பரிசுத்த நகரத்‌ 
தைச்சுற்றியுள்ள பகுதிக்கான இன்னோரு சொற்றொடராக உள்ளது. 
தேவனுக்கு முன்பாக கரங்களை விரித்த நிலையில்‌ ஜெபித்தல்‌ என்பது 





ஆழமான பெருந்துக்கத்தில்‌ ஜெபிப்பவர்களின்‌ ஜெபம்‌ செய்யும்‌ ஒரு 
தோரணையில்‌ உள்ளடங்கியிருந்தது. எடுத்துக்காட்டாக, யூதமக்கள்‌ 
கானானியர்களுடன்‌ கலப்புத்‌ திருமணம்‌ செய்து கொண்டனர்‌ என்பதைப்‌ 
பற்றி எஸ்றா கேள்விப்பட்ட போது, அவர்‌ அந்திப்பலிவேளை வரைக்கும்‌ 
திகைப்படைந்தவராய்‌ அமர்ந்திருந்து, பின்பு முழந்தாள்படியிட்டுத்‌ 
தேவனை நோக்கி தமது கரங்களை விரித்தார்‌ (எஸ்றா 9:15). 

சீயோன்‌ தீவிரமான ஜெபத்தில்‌ தனது கைகளை விரித்தாலும்‌, அவளை 
எவரொருவரும்‌ ஆறுதல்‌ செய்யக்கூடாதிருந்தது. சுற்றிலுமிருந்த நாடுகள்‌ 
விரோதிகள்‌ ஆக வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ தீர்மானித்திருந்தார்‌. அவர்கள்‌ 








மத்தியில்‌ எருசலேம்‌ சுத்தமற்றதாக, புறக்கணிக்கப்படவும்‌ தவிர்க்கப்படவும்‌ 
வேண்டியதாக ஆகியிருந்தது. 

எருசலேம்‌ தனது கரங்களை விரித்ததின்‌ மூலமாக - தேவனைச்‌ 
சென்றடைதலின்‌ மூலமாக - உண்மையில்‌, “இரக்கத்தின்‌ ஆண்ட வரே, 
யூதாவின்‌ கன்னிகையான குமாரத்தியினுடைய ஊக்கமான ஜெபங்களைக்‌ 
கேட்பீராக” என்றே கூறினாள்‌. தன்மீது தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பானது 
நீதியுள்ளதாக இருந்தது என்பதை அவள்‌ ஜெபநிறைவுடன்‌ 
ஒப்புக்கொண்டாள்‌ (1:18௮அ). மேலும்‌ அவள்‌, தனது கலகத்தையும்‌ 
ஒப்புக்கொண்டாள்‌ (1:18ஆ). முந்திய வேண்டுகோள்கள்‌, எருசலேம்‌ மீது 
வந்திருந்த துன்பத்திற்குத்‌ தேவனைக்‌ குற்றம்சாட்டுபவையாகக்‌ 


[13 





காணப்பட்டன: “... கர்த்தர்‌ தமது உக்கிரமான கோபமூண்ட நாளிலே 
என்னைச்‌ சஞ்சலப்படுத்தினஇனால்‌ ...”” (1:12); “.. என்‌ கால்களுக்கு 
வலையை வீசினார்‌, என்னைப்‌ பின்னிட்டு விழப்பண்ணினார்‌, என்னைப்‌ 
பாழாக்கினார்‌, ...” (1:13); “.. என்‌ பாதங்களின்‌ நுகம்‌ அவருடைய கையால்‌ 
பூட்டப்பட்டிருக்கிறது, அவைகள்‌ பிணைக்கப்பட்டு என்‌ கழுத்தைச்‌ 
சுற்றிக்கொண்டது ...”” (1:14); “... இராட்சப்பழத்தை ஆலையில்‌ 
மிதிக்கிறதுபோல, ஆண்டவர்‌ யூதா குமாரத்தியாகிய கன்னிகையை 
மிதித்தார்‌ ...” (1:15). 

சொல்லப்போனால்‌, இந்த துன்பங்களை யூதாவின்‌ பாவத்திற்கான 
நியாயத்தீர்ப்பாகவே தேவன்‌ அவள்‌ மீது கொண்டுவந்திருந்தார்‌. 
அவருடைய நியாயத்தீர்ப்பு சரியானதும்‌ நியாயமானதுமாய்‌ இருந்தது. 
அவள்‌ உண்மையில்‌ அந்த விளைவுகளைத்‌ தானாகவே தன்மீது கொண்டு 
வந்திருந்தாள்‌. அவள்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளைத்‌ தான்‌ மீறியிருந்ததை 
அறிந்தாள்‌. நடந்துகொண்டிருந்த ஒவ்வொன்றும்‌ தனக்குத்‌ தகுதியானதே 
என்பதை அவள்‌ அறிந்தாள்‌. 
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அவள்‌ தனது இளம்‌ மக்கள்‌ சிறைப்பிடிக்கப்பட்டதால்‌ கொண்டு 
வரப்பட்ட வருத்தத்தைக்‌ காணும்படி எல்லா மக்களையும்‌ திரும்பவும்‌ 
அழைத்தாள்‌. அவளது முந்திய நேசர்கள்‌ உதவிசெய்யவில்லை. எரேமியா 
கூறியதைக்‌ கேட்க மறுத்துவிட்ட அவளது ஆசாரியர்களும்‌ மூப்பர்களும்‌, 
மார்க்கத்‌ தலைவர்களும்‌ பட்டினியால்‌ இறந்துபோயிருந்தனர்‌. அவள்‌ 
திரும்புவதற்கு ஒருவருமில்லை (1:19). 

இவ்விதமாக அவள்‌ தனது இடர்ப்பாட்டைக்‌ கண்ணோக்கும்படிக்குத்‌ 
தேவனை அழைத்தாள்‌ (1:20). தான்‌ பாவம்‌ செய்திருந்ததை 
உணர்ந்தறிந்திருந்த அவள்‌ இருதயத்தில்‌ மாற்றம்‌ கொண்டிருந்தாள்‌. 
அவளது ஆத்துமா கலங்கியிருந்தது. விரோதியின்‌ பட்டயத்தால்‌ 
மரணத்திற்கு ஆளாகுதல்‌ என்பது வெளியில்‌ காத்திருந்தது. முற்றுகையிடப்‌ 
பட்டிருந்தபடியால்‌, வியாதி அல்லது பட்டினியால்‌ சாவு என்பது உள்ளே 
காத்திருந்தபடி யால்‌ அங்கும்‌ ஆறுதல்‌ என்பது கொஞ்சமாகவே காணப்பட 
முடிந்தது. ₹. K ஹாரிஸன்‌ அவர்கள்‌ சுட்டிக்காண்பித்தபடி, “மரணம்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட எபிரெய வார்த்தையானது எரே. 15:2; 18:21ல்‌ 
உள்ளது போல்‌, “கொள்ளை நோய்‌ அல்லது பெருவாரி நோய்‌” என்றும்‌ 
அர்த்தப்பட முடியும்‌.' யூதாவின்‌ குமாரத்தி, தான்‌ பாதுகாப்புடனும்‌ 
பத்திரமாகவும்‌ இருப்பதாக உணரக்கூடிய இடம்‌ ஒன்றைக்‌ 
கொண்டிருந்ததில்லை. எங்கெங்கும்‌ மரணம்‌ இருந்தது. அது தெருக்களிலும்‌ 
மற்றும்‌ வீடுகளிலும்‌ கூட இருந்தது. 


தேவனுடைய வாக்குத்தத்தத்தின்‌ நிமித்தம்‌ 

இன்னும்‌ ஒரு காரணத்திற்காகத்‌ தேவன்‌ இரக்கம்‌ மிகுந்தவராக 
இருக்கவேண்டும்‌ என்று எரேமியா நம்பினார்‌. இதற்கு முன்பு எரேமியா, 
யூதாவைக்‌ காட்டிலும்‌ துன்மார்க்கமான தேசம்‌ ஒன்றைக்‌ கொண்டு 
யூதாவைச்‌ சிட்சித்ததில்‌ தேவனுடைய நீதியைக்‌ குறித்து கேள்வி 
கேட்டிருந்தார்‌ (எரே. 12:1-4) இந்த தேசங்கள்‌ மனந்திரும்பாமற்போனால்‌ 
இவற்றையும்‌ தாம்‌ விசாரிப்பதாகத்‌ தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌ 
(எரே. 12:14-17). 

யூதா, எருசலேம்‌ மற்றும்‌ எரேமியா ஆகியோர்‌, பழிவாங்குதல்‌ என்ற 
தேவனுடைய வாக்குத்தத்தம்‌ நிறைவேறத்‌ தயாராக இருந்தனர்‌. தேவன்‌ 
தமது சொந்த வேளையில்‌ ஒவ்வொரு சூழ்நிலைமீதும்‌ கவனம்‌ செலுத்து 
கின்றார்‌. 











செய்தி என்ன? 
பாவத்தின்‌ சுமையையோ அல்லது தவறு செய்தலின்‌ கசப்பான 
விளைவுகளைப்‌ பெற்றுத்‌ துன்புறுதல்‌ என்பதையோ நீங்கள்‌ 
உணருகின்றீர்களா? உங்கள்‌ வருத்தம்‌ நம்பிக்கையற்றதாக இருப்பதில்லை. 
(1) வருத்தத்தின்‌ வேளையில்‌ கறிஸ்துவுக்குள்‌ ஆறுதலைக்‌ கண்டடைய 
முடியும்‌. இயேசு, “துயரப்படுநெவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌, அவர்கள்‌ 
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ஆறுதலடைவார்கள்‌”” என்று கூறினார்‌ (மத்‌. 5:4). இந்த சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌ இயேசு, நம்மீது விழக்கூடிய பெருந்துன்பத்தினிமித்தம்‌ ஏற்படும்‌ 
துயரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக பாவத்தின்‌ நிமித்தமான துயரத்தைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசினார்‌. இருப்பினும்‌, பாவத்தின்‌ விளைவாக பெருந்துன்பம்‌ 
ஏதேனும்‌ வந்து, நாம்‌ பாவத்தினிமித்தமும்‌ அந்தச்‌ சூழ்நிலையினிமித்தமும்‌ 
துயரப்பட்டால்‌ இவற்றில்‌ ஒன்றிற்கோ அல்லது இரண்டிற்குமோ நாம்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஆறுதலைக்‌ கண்டறிய முடியும்‌. 

பெருந்துன்பம்‌ என்பது பாவத்தினால்‌ கொண்டுவரப்பட்டிருந்தாலும்‌ 
இல்லாவிட்டாலும்‌, அதற்குத்‌ தேவன்‌ ஆறுதல்‌ அளிக்கின்றார்‌. யோபுவின்‌ 
விஷயத்தில்‌ நடந்தது போல்‌, தேவன்‌ நம்மை ஒரு புயலின்‌ மூலமாக 
பலமுள்ள மக்களாகக்‌ கொண்டுவந்து, வேதனை மற்றும்‌ துக்கத்திற்கு 
அர்த்தத்தையும்‌ நோக்கத்தையும்‌ தரக்கூடும்‌. இடர்ப்பாடானது நமது 
பலத்தை நம்மில்‌ இருந்து முற்றிலுமாக நீக்கி, நமக்குள்ளே நம்மை 
உதவியற்றவர்களாகவும்‌ நம்பிக்கையற்றவர்களாகவும்‌ விடுகின்றபோது, 
தேவனிடத்திலிருந்து நாம்‌ பெற்றுக்கொள்ளும்‌ பலமானது நாம்‌ எப்போதும்‌ 
கொண்டிருக்கக்‌ கூடிய சொந்த பலத்தைவிட பெரியதாக உள்ளது. 
அதனால்தான்‌ பவுல்‌, “நான்‌ பலவீனமாயிருக்கும்போதே பலமுள்ள 
வனாயிருக்கிறேன்‌” என்று கூற முடிந்தது (2 கொரி. 12:10). அவர்‌ தமது 
மிகுந்த பலவீனத்தில்‌ இருந்தபோது, கேவனுடைய மாபெரும்‌ பலத்தினால்‌ 
உயிர்பிழைத்தார்‌. 

பாவத்திற்கான துக்கத்தில்‌ இயேசு அறுதலை வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌. 
பவுல்‌, “தேவனுக்கேற்ற துக்கம்‌ பின்பு மனஸ்தாபப்படுகிறதற்கு 
இடமில்லாமல்‌ இரட்சிப்புக்கேதுவான மனந்திரும்புதலை உண்டாக்கு 
கிறது. லெளகிக துக்கமோ மரணத்தை உண்டாக்குகிறது” என்று போதித்தார்‌ 
(2 கொரி. 7:10). நமது பாவம்‌ நிறைந்த நிலைக்காகக்‌ துக்கத்தல்‌ என்பது 
மனந்திரும்புதலை விளைவிக்கெது. மனந்திரும்புதல்‌ என்பது மன்னிப்பை 
விளைவிக்கிறது. பாவத்தின்‌ சுமையின்கம்‌ பரிதபித்துக்கொண்டிருக்கும்‌ 
ஒருவருக்கு மன்னிப்பைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ ஆறுதல்‌ தரக்கூடியது 
வேறெதுவும்‌ இல்லை. 

நான்‌ வளர்ந்துகொண்டிருந்தபோது, ஒவ்வொரு பையனும்‌ 
விளையாடுவதற்காக வீட்டிலுள்ள துணிகளை எடுத்துத்‌ செல்வது உண்டு. 
என்‌ அம்மா தனது துணியை எடுத்துச்‌ செல்லக்கூடாது என்று என்னைத்‌ 
குடைசெய்யுமுன்பாகவே அந்தத்‌ துணிகளில்‌ பலவற்றை நான்‌ 
கிழித்திருந்தேன்‌. ஒரு ஞாயிற்றுக்கிழமையன்று நாங்கள்‌ எங்கள்‌ அத்தை 
வீட்டிற்குச்‌ சென்றிருந்தோம்‌. அங்கு நான்‌ எடுத்துக்கொள்ளக்கூடிய 
வகையில்‌ துணி அறையில்‌ பல துணிகள்‌ தொங்குவதை நான்‌ கண்டேன்‌. 
அவற்றில்‌ ஒரு துணியை எடுத்து எனது சட்டைப்‌ பைக்குள்‌ திணித்துக்‌ 
கொண்டேன்‌. அன்று இரவில்‌ எனது துணிகளைக்‌ துவைப்பதற்குப்‌ 
போடுவதற்குமுன்பு எனது தாயார்‌ எனது சட்டைப்‌ பைகளைச்‌ 
சோதனையிட்டு அதில்‌ இருந்த துணியைக்‌ கண்டார்‌. 

அவர்‌ என்னிடம்‌ வந்து, அதை நான்‌ எங்கிருந்து எடுத்தேன்‌ என்று 
கேட்டார்‌. நான்‌ அதைக்‌ கண்டெடுத்ததாக கூறினேன்‌. இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ 
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என்னிடத்தில்‌ கேள்விகளைக்‌ கேட்டபின்பு அதை நான்‌ உண்மையில்‌ 
அத்தைவீட்டு துணியறையில்‌ “கண்டெடுத்தேன்‌” என்பதை அவர்‌ 
அறிந்துகொண்டார்‌. நான்‌ அதைக்‌ திருடியதாக அம்மா என்மீது குற்றம்‌ 
சாட்டினார்‌. 

நான்‌ எதிர்பார்த்த விதத்தில்‌ அம்மா என்னுடன்‌ பேசவில்லை. அவர்‌, 
“அடுத்தவாரம்‌ நாம்‌ அத்தை வீட்டிற்குத்‌ திரும்பச்‌ செல்லும்போது, நீ 
இந்தத்துணியை அவரிடம்‌ கொடுத்து திருடியதற்காக மன்னிப்புக்கேட்க 
வேண்டும்‌” என்று கூறினார்‌. அது என்னை அடிப்பதைவிட அதிக 
வேதனையை எனக்குக்‌ கொடுத்தது. அன்று இரவு உறங்குவதில்‌ கூட நான்‌ 
தொந்தரவு அடையுமாறு நான்‌ மிகவும்‌ துக்கப்பட்டேன்‌ (அழுதேன்‌). 
அடுத்தநாள்‌ காலையில்‌ இன்னும்‌ எனது இருதயத்தில்‌, என்‌ தவறின்‌ 
பாரத்துடனே நான்‌ எழுந்தேன்‌, மற்றும்‌ அதை ஒரு வாரமளவும்‌ சுமந்தேன்‌. 
நான்‌ வருத்தப்படுகிறேன்‌ என்று அத்தையிடம்‌ கூறுவது எவ்வாறு என்று 
நான்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ ஓத்திகை பார்த்தேன்‌. 

ஞாயிற்றுக்கிழமை பிற்பகலில்‌, அத்தையின்‌ வீட்டிற்குச்‌ சென்றபோது, 
நான்‌ உள்ளே செல்ல விரும்பவில்லை. நான்‌ அம்மாவுக்குப்‌ பின்னால்‌ 
ஒன்றும்‌ கூறாது நின்று கொண்டிருந்தேன்‌. நான்‌ வாயைத்‌ இறந்தால்‌ உடனே 
அழுதுவிடுவேன்‌ என்பதை அறிந்திருந்தேன்‌. 

கடைசியில்‌ அம்மா, “அண்ணி, சகாயராஜ்‌ உங்களிடம்‌ ஏதோ 





கூறவேண்டும்‌ என்றிருக்கிறான்‌” என்றார்கள்‌. அத்தை சிரித்துக்கொண்டே, 
“அது என்ன மருமகனே?” என்று கேட்டார்கள்‌. அவர்களிடம்‌ நான்‌ ஏதோ 





நல்ல செய்தி கூறுவேன்‌ என்று அவர்‌ நினைத்தார்‌, நானோ அவர்களின்‌ 
துணியைத்‌ திருடியது பற்றி அவரிடம்‌ கூற வெட்கப்பட்டேன்‌. அந்தத்‌ 
துணியில்லாது அல்லது அது தேவைப்பட்ட நிலையில்‌ அவர்கள்‌ 
இருந்தார்களோ! என்று நான்‌ வியப்புற்றேன்‌. நான்‌ அழக்‌ தொடங்கினேன்‌, 








அத்தை என்னைத்‌ தன்‌ கைகளால்‌ தழுவிக்‌ கொண்டு, “அவ்வளவு 
மோசமானதா நடந்துவிட்டது?” என்பது போல்‌ ஏதோ கூறினார்‌. 

நான்‌ மெதுவாக அந்தத்‌ துணியை எனது சட்டைப்‌ பையிலிருந்து 
வெளியே எடுத்து அதை அவரிடத்தில்‌ கொடுத்தேன்‌. இன்னமும்‌ நான்‌ 
எதுவும்‌ பேச விரும்பவில்லை, ஆனால்‌ இந்தத்‌ தண்டனை முற்றுப்பெற 
வேண்டும்‌ என்று விரும்பினேன்‌, எனவே கடைசியில்‌ நான்‌, “உங்கள்‌ 
துணியை எடுத்துச்‌ சென்றதற்காக நான்‌ வருந்துகின்றேன்‌ ” என்று கூறினேன்‌. 

அத்தை என்னை இறுகக்‌ தழுவிக்கொண்டு, “ஓ, பரவாயில்லை. 
என்னிடத்தில்‌ ஏராளமாகக்‌ துணிகள்‌ உள்ளன. நீ அதை என்னிடம்‌ 
கேட்டிருந்தால்‌ உனக்குக்‌ கொடுத்திருப்பேன்‌. நீ அதை வைத்துக்‌ 
கொள்ளலாம்‌” என்று கூறினார்‌. 

ஓ! என்ன ஒரு நிம்மதி. ஒரு வாரம்‌ முழுவதும்‌ நான்‌ சுமந்திருந்த 
சுமையானது ஒரு சுருக்கமான கூற்றினால்‌ திடீரென்று நீங்கிப்போயிற்று. 
திடீரென்று நான்‌ திரும்பவும்‌ மகிழ்ச்சியாயிருந்தேன்‌. அதுவே பாவத்தை 
அறிக்கையிட்டு மன்னிப்பைப்‌ பெறுவதில்‌ உள்ள மகிழ்ச்சியாக இருக்கிறது. 
தேவனுக்கேற்ற துக்கமானது, புன்னகை மற்றும்‌ மகிழ்ச்சியுடன்‌ கூடிய 





துக்கமாக, மன்னிப்பின்‌ நம்பிக்கை கொண்டதாக உள்ளது. 
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(2) இப்பொழுது என்பதே, துக்கம்‌ மற்றும்‌ குற்ற உணர்வின்‌ பாரத்தை 
எடுத்தெறிய வேண்டிய வேளையாக உள்ளது. தேவன்‌ கடைசியாக உள்ள 
ஒரு நல்ல புகலிடமாக இருக்கின்றார்‌ என்றால்‌, அவர்‌ முதலாவதாக உள்ள 
ஒரு நல்ல புகலிடமாகவும்‌ இருக்கின்றார்‌. யூதாவின்‌ மக்களைப்போல்‌, சில 
வேளைகளில்‌ நாம்‌ நமது பிரச்சனைகளை நாமாகவே கையாள முயற்சி 
செய்து, முற்றிலும்‌ உதவியற்ற நிலையை அடையும்போது மாத்திரமே 
தேவனை அழைக்கின்றோம்‌. தேவனை நாம்‌ ஒரு மருத்துவர்‌ என்ற 
வகையில்‌ பயன்படுத்தச்‌ சாய்கின்றோம்‌. எவரொருவரும்‌ மருத்துவரிடம்‌ 
செல்ல விரும்புவது இல்லை. நம்மால்‌ முடிந்த வரையில்‌ நாம்‌ அதைத்‌ 
குள்ளிப்போடுகின்றோம்‌. வீட்டு மருத்துவத்தை நாம்‌ முதலில்‌ முயற்சி 
செய்கின்றோம்‌. நாமே நம்மைக்‌ குணப்படுத்திக்கொள்ள இயலும்‌ என்று 
நினைத்து நாம்‌ நமது சுகவீனத்தை நீக்க முயற்சி செய்கின்றோம்‌. கடை சியில்‌ 
செய்வதற்கு வேறொன்றும்‌ அறியாத நிலையில்‌, நாம்‌ மருத்துவரிடம்‌ 
செல்லுகின்றோம்‌. 

அழிவு வந்த பின்புதான்‌ -சூழ்நிலையானது நம்பிக்கையற்றதாக ஆன 
பின்புதான்‌ - எருசலேம்‌ தேவனிடத்தில்‌ திரும்பி அவரது உதவியை 
மன்றாடியது. அதன்‌ மக்கள்‌ முதலில்‌ தங்கள்‌ முன்னாள்‌ நண்பர்கள்‌ மற்றும்‌ 
- எகிப்தியர்கள்‌, ஏதோமியர்கள்‌ மற்றும்‌ தங்களைப்போலவே பாபிலோனுக்குப்‌ 
பயப்பட அதிக காரணங்களைக்‌ கொண்டிருந்தவர்களாகிய - தங்களுடன்‌ 
ஒப்பந்தம்‌ செய்து கொண்டிருந்தவர்கள்‌ ஆகியோரை நம்பினார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தவறான செய்திகளைக்‌ கொடுத்த பிரசங்கியார்கள்‌ 
மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசிகளிடத்தில்‌ சென்றனர்‌. அவர்கள்‌ பொய்த்தேவர்களின்‌ 
சுரூபங்களைக்‌ குவித்தனர்‌. இவை யாவும்‌ தோல்வியடைந்தபோது அவர்கள்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ திரும்பினர்‌. 

நாம்‌ ஏன்‌ அவ்வாறு நடந்துகொள்கின்றோம்‌? தொந்தரவு செய்யக்‌ 
(கூடாத அளவுக்குத்‌) தேவன்‌ மகா பெரியவர்‌ என்று நாம்‌ நினைப்பதாலா? 
எல்லாவற்றையும்‌ நாமே கவனித்துக்கொள்ள முடியும்‌, பெரிய 
விஷயங்களை மாத்திரம்‌ தேவனிடத்தில்‌ எடுத்துச்‌ செல்ல வேண்டும்‌ என்று 
நாம்‌ நினைப்பதால்‌ இவ்வாறு இருக்க முடியுமா? நமது காரணங்கள்‌ 
எதுவாக இருப்பினும்‌, அவைகள்‌ தேவன்மீதுள்ள நம்பிக்கைக்‌ குறைவையே 





செயல்விளக்கப்படுத்துகின்றன. நம்பிக்கைக்‌ குறைவு என்பது நாம்‌ தேவனை 
நன்றாக அறியவில்லை என்றே வழக்கமாக அர்த்தப்படுத்துறெது. நாம்‌ 
அவரை அறிந்திருந்தால்‌, தேவனால்‌ கையாளக்கூடாத அளவுக்கு எந்தப்‌ 
பிரச்சனையும்‌ பெரியதாகவோ அல்லது அவரது கவனத்துக்குக்‌ 
கொண்டுவரக்கூடாத அளவுக்கு எந்தப்‌ பிரச்சனையும்‌ சிறியதாகவோ 
இருப்பதில்லை என்று அறிந்திருப்போம்‌. 

தேவன்‌ கூறுவதைக்‌ கேளுங்கள்‌: 


நீங்கள்‌ ஒன்றுக்குங்‌ கவலைப்படாமல்‌, எல்லாவற்றையுங்குறித்து 
உங்கள்‌ விண்ணப்பங்களை ஸ்தோத்திரத்தோடே கூடிய ஜெபத்‌ 


தினாலும்‌ வேண்டுதலினாலும்‌ தேவனுக்குத்‌ தெரியப்படுத்துங்கள்‌. 
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அப்பொழுது, எல்லாப்‌ புத்திக்கும்‌ மேலான தேவ சமாதானம்‌ உங்கள்‌ 
இருதயங்களையும்‌ உங்கள்‌ சிந்தைகளையும்‌ கிறிஸ்து இயேசுவுக்‌ 
குள்ளாகக்‌ காத்துக்கொள்ளும்‌ (பிலி. 4:6, 7). 


இடைவிடாமல்‌ ஜெபம்பண்ணுங்கள்‌ (1 தெச. 5:17). 


ஆகையால்‌, ஏற்றகாலத்திலே தேவன்‌ உங்களை உயர்த்தும்படிக்கு, 
அவருடைய பலத்த கைக்குள்‌ அடங்கியிருங்கள்‌. அவர்‌ உங்களை 
விசாரிக்கிறவரானபடியால்‌, உங்கள்‌ கவலைகளையெல்லாம்‌ 
அவர்மேல்‌ வைத்துவிடுங்கள்‌ (1 பேது. 5:6, 79. 


வருத்தப்பட்டுப்‌ பாரஞ்சுமக்கிறவர்களே! நீங்கள்‌ எல்லாரும்‌ 
என்னிடத்தில்‌ வாருங்கள்‌, நான்‌ உங்களுக்கு இளைப்பாறுதல்‌ 
குருவேன்‌. நான்‌ சாந்தமும்‌ மனத்தாழ்மையுமாய்‌ இருக்கிறேன்‌, என்‌ 
நுகத்தை உங்கள்‌ மேல்‌ ஏற்றுக்கொண்டு, என்னிடத்தில்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌, அப்பொழுது, உங்கள்‌ ஆத்துமாக்களுக்கு 
இளைப்பாறுதல்‌ கிடைக்கும்‌. என்‌ நுகம்‌ மெதுவாயும்‌, என்‌ சுமை 
இலகுவாயும்‌ இருக்கிறது என்றார்‌ (மத்‌. 11:28-30). 


அதை நீங்கள்‌ கேட்டீர்களா? எல்லாவற்றைக்‌ குறித்தும்‌ ஜெபியுங்கள்‌! 
எல்லா வேளைகளிலும்‌ ஜெபியுங்கள்‌! உங்கள்‌ வாழ்வின்‌ எல்லா 
அம்சத்தையும்‌ தேவனிடத்திற்குக்‌ கொண்டுவாருங்கள்‌. அவர்‌ இன்றி 
இல்லத்தை விட்டுச்செல்லத்‌ துணியாடூர்கள்‌. நீங்கள்‌ செல்லும்‌ இடங்கள்‌ 
எல்லாவற்றிற்கும்‌ அவரைக்‌ கூட்டிச்செல்லுங்கள்‌. அவர்‌ உங்களைக்‌ குறித்து 








அக்கறையாக இருக்கின்றார்‌! நீங்கள்‌ உங்கள்‌ வாழ்வின்‌ சிறுவிஷயங்களைப்‌ 
பற்றி தேவனிடத்தில்‌ பேச மறுத்தால்‌, பெரிய விஷயங்களைப்‌ பற்றி 
அவரிடத்தில்‌ பேசுவதற்கு உங்களுக்கு இருக்கின்ற உரிமையை இழந்துபோக 
நேரிடலாம்‌. உலகம்‌ உங்கள்‌ மீது சுமத்துகின்ற பாரத்தைவிட, அவர்‌ உங்கள்‌ 
மீது வைக்கின்ற பாரம்‌ இலகுவாக உள்ளது, ஏனெனில்‌ அகைச்‌ சுமப்பதற்கு 
அவர்‌ உங்களுக்கு உதவுகின்றார்‌. 

(3) உங்கள்‌ பாவச்சுமைகளை இயேசு சுமக்க விரும்புகின்றார்‌. 
பாவத்தின்‌ சுமையானது சுமக்கப்பட்டாக வேண்டும்‌. இது வாழ்வின்‌ 
சட்டமாகவே உள்ளது. நமது அலைந்து திரிதல்கள்‌ தேவனால்‌ 
கவனிக்கப்படாது விடப்படுவதில்லை. நாம்‌ தவறு செய்கின்றபோது அவர்‌ 
தமது தலையை மறுபுறம்‌ திருப்பக்கொள்வதோ அல்லது அதைக்‌ கவனிக்க 
மறுப்பதோ இல்லை. 


மோசம்போகாதிருங்கள்‌, தேவன்‌ தம்மைப்‌ பரியாசம்‌ 
பண்ணவொட்டார்‌. மனுஷன்‌ எதை விதைக்கிருனோ அதையே 
அறுப்பான்‌. தன்‌ மாம்சத்திற்கென்று விதைக்றெவன்‌ மாம்சத்தினால்‌ 
அழிவை அறுப்பான்‌. ஆவிக்கென்று விதைக்கிறவன்‌ ஆவியினாலே 
நித்தியஜீவனை அறுப்பான்‌ (கலா. 6:7, 8). 


தேவனுடைய மக்கள்‌ தாங்கள்‌ வாழ்வின்‌ சட்டத்திலிருந்து 
விதிவிலக்குப்‌ பெற்றவர்கள்‌ என்று நினைத்துகொண்டு தவறு செய்தனர்‌. 
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அவர்கள்‌ தேவனால்‌ தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்களாக, அவரது 
திராட்சத்தோட்டத்தில்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட திராட்சச்‌ செடியாக 





இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தங்களின்‌ கேடுபாடுகளைத்‌ தேவன்‌ கண்டு 
கொள்ளாதிருப்பார்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொள்ள முடியுமா? நாம்‌ நமக்கு 
விருப்பமானபடியெல்லாம்‌ செய்துவிட்டு விளைவுகளுக்குத்‌ தப்பிக்‌ 
கொள்ளலாம்‌ என்று நினைக்கும்படி சோதிக்கப்படுகின்றோமா? நீண்ட 
காலத்திற்கு முன்பு மோசே, “உங்கள்‌ பாவம்‌ உங்களைத்‌ தொடர்ந்துபிடிக்கும்‌ 
என்று நிச்சயமாய்‌ அறியுங்கள்‌” (எண்‌. 32:23) என்று இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கு 
எச்சரிக்கை செய்திருந்தார்‌. 

விளைவுகளின்‌ தீவிரத்தன்மையானது விலகிச்‌ செல்லுதலின்‌ 
இவிரத்தன்மைக்குப்‌ பொருந்துவதாயிருக்கும்‌. யூதா நீண்டகாலமாக விலகிச்‌ 
சென்றிருந்தது; மக்கள்‌ பலமுறை எச்சரிக்கை செய்யப்பட்டிருந்தனர்‌. 
மனந்திரும்பி தேவனிடத்திற்குத்‌ திரும்பவேண்டும்‌ என்று அவர்களுக்குக்‌ 
கூறப்பட்டபோது, வணங்குவதற்காக அவர்கள்‌ இன்னும்‌ அதிகமான 
விக்ரெகங்களைச்‌ செய்ததின்மூலம்‌ பதில்செயல்‌ செய்தார்கள்‌. இந்தத்‌ 
தேவர்கள்‌ தங்களை விளைவுகளில்‌ இருந்து காப்பாற்றுவார்கள்‌ என்று 





நம்பியிருந்தனர்‌. அதிகமான பாவத்தில்‌ ஈடுபடுகல்‌ என்பது கடந்தகாலப்‌ 
பாவத்திலிருந்து விடுதலையளிப்பதில்லை. யூதாவின்‌ மக்கள்‌, தங்கள்‌ 
பாவத்திற்காக தண்டனையானது சுமக்க இயலாத அளவு பெரிதாகும்படி 
அகன்‌ விளைவுகள்‌ உயர்ந்து வரும்படி யாக தங்கள்‌ பாவங்களைக்‌ குவித்தனர்‌. 

தேவன்‌ மன்னிக்கக்‌ கூடாத அளவுக்குப்‌ பாவம்‌ செய்திருந்ததாகக்‌ 
கூறிய மனிதரிடத்தில்‌ ஒருமுறை நான்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினேன்‌. 
அவர்‌ தேவனை அறியாதிருந்தார்‌. அவரது பாவங்கள்‌ அவரால்‌ 
சுமக்கப்படப்‌ பெரியவைகளாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவைகள்‌ 
தேவனால்‌ சுமக்க இயலாத அளவுக்குப்‌ பெரியவைகள்‌ அல்ல. சிலுவையில்‌ 
இயேசு அனுபவித்த வேதனை மற்றும்‌ பெருந்துன்பத்தின்‌ வலிவானது, 
வழிதப்பித்திரியும்‌ மனிதகுலத்தின்‌ பாவங்களின்‌ வலிவுக்குப்‌ 
பொருந்துகிறது. அவற்றைத்‌ தேவன்‌ காணாது விடுவதில்லை, ஆனால்‌ நமது 
பாவத்தின்‌ திரளான கடனை நம்மால்‌ திரும்பிச்‌ செலுத்த இயலாது 
என்பதை அவர்‌ அறி௫ன்றார்‌. 

மனிதகுலத்தின்‌ பகுதியில்‌ உள்ள அப்படிப்பட்ட பயங்கரமான 
பாவங்களுக்கு விலைசெலுத்துதல்‌ என்பதே இயேசு அப்படிப்பட்ட 
பயங்கரமான மரணத்தில்‌ மரணமடைய வேண்டியிருந்ததற்கான 
காரணமாயிருந்தது. நம்மால்‌ சுமக்க முடியாத பாரத்தை அவர்‌ நமக்காகச்‌ 
சுமந்தார்‌. இதை ஏசாயா இயேசு பிறப்பதற்கு நீண்ட காலத்திற்கு முன்பே 
முன்னுரைத்திருந்தார்‌. 


மெய்யாகவே அவர்‌ நம்முடைய பாடுகளை ஏற்றுக்கொண்டு, 
நம்முடைய துக்கங்களைச்‌ சுமந்தார்‌. நாமோ, அவர்‌ தேவனால்‌ 
அடிபட்டு வாதிக்கப்பட்டு. சிறுமைப்பட்ட வரென்று எண்ணினோம்‌. 
நம்முடைய மீறுகல்களினிமித்தம்‌ அவர்‌ காயப்பட்டு, நம்முடைய 
அக்கிரமங்களினிமித்தம்‌ அவர்‌ நொறுக்கப்பட்டார்‌. நமக்குச்‌ 
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சமாதானத்தை உண்டுபண்ணும்‌ ஆக்கினை அவர்மேல்‌ வந்தது. 
அவருடைய தழும்புகளால்‌ குணமாகிறோம்‌, நாமெல்லாரும்‌ 
ஆடுகளைப்போல வழிதப்பித்‌ இரிந்து, அவனவன்‌ தன்‌ தன்‌ வழியிலே 
போனோம்‌, கர்த்தரோ நம்மெல்லாருடைய அக்கிரமத்தையும்‌ 
அவர்மேல்‌ விழப்பண்ணினார்‌ (ஏசா. 53:4-6). 


சிலுவையில்‌ இயேசு, உங்கள்‌ மற்றும்‌ எனது பாவத்தைக்‌ கையாண்டார்‌. 
சிலுவையில்‌ அவர்‌ நமது துக்கங்களைச்‌ சுமந்தார்‌ மற்றும்‌ நமது 
வருத்தங்களைச்‌ சுமந்தார்‌. ரோமர்‌ 5:20ல்‌ பவுல்‌, “அப்படியிருந்தும்‌, பாவம்‌ 
பெருகின இடத்தில்‌ கிருபை அதிகமாக பெருகிற்று” என்று கூறினார்‌. 
யூதாவின்‌ மக்கள்‌ தேவனுடைய கிருபைக்காக மன்றாடினார்‌. நாம்‌ தேவனு 
டைய கிருபையைப்‌ பெறுவதற்கு வழிவகை கொண்டுள்ளோம்‌. கிருபை 
என்பது இரக்கத்திற்கு ஒருபடி அப்பால்‌ உள்ளது. இரக்கம்‌ என்பது ஒருவர்‌ 
நியாயமான வகையில்‌ துன்புற வேண்டிய தண்டனையைப்‌ 
பற்றிப்பிடித்துள்ளது. கிருபை என்பது நாம்‌ திருப்பிச்‌ செலுத்த 
வேண்டியிராத வகையில்‌ நமக்காகத்‌ தண்டத்தைச்‌ செலுத்துகிறது. இயேசு 
இல்லாமல்‌ நம்மால்‌ சுமக்க இயலாத அளவுக்கு நமது பாவங்கள்‌ 
பெரிதாயுள்ளன. 

அவர்மீது நாம்‌ நம்பிக்கை கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. பாவத்தின்‌ 
நித்தியமான விளைவில்‌ இருந்து அவர்‌ ஒருவரே நம்மை இரட்சிக்க முடியும்‌. 
குற்றத்தின்‌ இப்படிப்பட்ட பாரமான சுமையை நாம்‌ தொடர்ந்து சுமக்கத்‌ 
தேவையிராதபடி நமது பாவங்களின்‌ குற்றத்தை அவர்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே 
நீக்க முடியும்‌. நன்கு விரும்பப்பட்ட ஒரு கவிதையானது பின்வருமாறு 
கூறுகிறது: 





என்‌ பாவத்தைக்‌ கழுவக்‌ கூடியது எது? 
இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ தவிர வேறெதுவும்‌ இல்லை 
என்னை முழுமையாக்குவது எது? 

இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ தவிர வேறேதுவும்‌ இல்லை.” 


கிறிஸ்துவே நமது பாவங்களைச்‌ சுமந்தவராக இருக்கின்றார்‌ என்பதால்‌, 
சுத்திகரிப்பிற்கு அவரிடம்‌ சேரும்படி தேவன்‌ நம்மை அழைக்கின்றார்‌. 
அவரை விசுவாசித்து, அவரில்‌ நம்பிக்கை வைத்து, அவருக்காக நமது 
வாழ்வை ஒப்புக்கொடுக்கும்படி அவர்‌ நம்மை அழைக்கின்றார்‌ (யோவா. 
5:24) அப்போது நாம்‌ மனந்திரும்ப (அப்‌. 3:19), நாம்‌ வாழும்‌ வழியை 
மாற்றிக்கொள்ள, மற்றும்‌ நாம்‌ இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ கொண்டுள்ளதை 
உலகத்திற்குக்‌ கூற (அப்‌. 8:37; ரோம. 10:9, 10) தயாராயிருப்போம்‌. அது, 
நாம்‌ அவரது மரணம்‌, அடக்கம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலில்‌ அவருடன்‌ 
பங்கேற்பதற்கு தண்ணீருக்குள்‌ முழுக்காட்டப்படுவதினால்‌ கீழ்ப்படியவும்‌, 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ புதிய ஜீவனுள்ளவர்களாய்‌ நடந்துகொள்வதற்கு 
ஞானஸ்நானத்தின்‌ கண்ணீர்க்‌ கல்லறையை விட்டு எழும்பி வரவும்‌ நாம்‌ 
ஆயத்தமாய்‌ இருப்போம்‌ என்றும்‌ அர்த்தப்படுத்துகிறது (ரோம. 6:3, 4). 
அதனால்‌ தான்‌ பவுல்‌ கொரிந்தியர்களுக்கு, “கிரயத்துக்குக்‌ 
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கொள்ளப்பட்டீர்களே. ஆகையால்‌ தேவனுக்கு உடையவைகளாகிய 
உங்கள்‌ சரீரத்தினாலும்‌ உங்கள்‌ ஆவியினாலும்‌ தேவனை 
மகிமைப்படுத்துங்கள்‌” (1 கொரி. 6:20) என்று கூற முடிந்தது. 

தேவன்‌ உங்களுக்காக நோக்கங்கொண்டுள்ளபடி யெல்லாம்‌ ஆவதற்கு 
நீங்கள்‌ ஆயத்தமாக இருக்கின்றீர்களா? உலகம்‌ உங்களை விட்டுக்‌ 
கடந்துபோகும்படியாகவும்‌, தேவன்‌ தமது வழியை உங்களிடத்தில்‌ 
கொண்டிருக்கும்படியாகவும்‌ அனுமதியுங்கள்‌. ஒரு கையினால்‌ உலகத்தைப்‌ 
பற்றிக்கொண்டு, இன்னொரு கையினால்‌ தேவனைப்‌ பற்றிக்கொள்ள 
முயற்சித்தல்‌ என்பது உங்களைப்‌ பிரித்துக்‌ கிழித்துவிடும்‌. ஒன்றை அல்லது 
இன்னொன்றை நீங்கள்‌ விற்றாக வேண்டும்‌. 


“இமையை வெறுத்து, நன்மையைப்‌ பற்றிக்கொண்டிருங்கள்‌” 
(ரோம. 12:9). 


குறிப்புகள்‌ 

IR. K. Harrison, Jeremiah and Lamentations, The Tyndale Old Testament Commen- 
taries, gen. ed. D. J. Wiseman (Downers Grove, 111: Inter- Varsity Press, 1975), 212. “Nothing 
But the Blood,” Songs of the Church, ed. Alton H. Howard (West Monroe, La.: Howard 
Publishers, 1977). 
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3 


முறிந்துபோான தன்மையின்‌ 
ஆசீர்வாதம்‌ 


[2:1-10) 


ஒரு ஏழை விவசாயினுடைய மகன்‌ ஏழ்மையில்‌ வளர்ந்தான்‌. அவன்‌ 
சிறுபிள்ளையாயிருந்தபோதே தங்களின்‌ பண்ணைக்கு அருகில்‌ இருந்த ஒரு 
சிறிய சமூக சபைக்குத்‌ சென்றான்‌. அவன்‌ தேவன்‌ மீது விசுவாசமாயிருக்கும்‌ 
படி போதிக்கப்பட்டான்‌. அவனது தாயும்‌ தகப்பனும்‌, தங்களுக்கே 





உரித்தான எளிய வகையில்‌ தேவன்‌ மீது நம்பிக்கை வைத்து, அவரைக்‌ சார்ந்‌ 
திருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ ஒரு எளிய வாழ்க்கையை வாழ்வதற்கு மண்ணில்‌ 
கடினமாக உழைக்க வேண்டியிருந்தது. 

இந்தப்‌ பையன்‌ வளர்ந்தபோது, தான்‌ இனியும்‌ ஏழையாகவே இருக்கக்‌ 
கூடாது என்று தீர்மானம்‌ செய்தான்‌. மிகுந்த செல்வாக்குள்ள வாழ்க்கைக்‌ 
கான அவனது விருப்பமானது அவனுக்குள்‌ ஒரு மோகமாயிற்று. செல்வத்‌ 
திற்கான அவனது தேடுதலில்‌ அவன்‌, நிலத்தின்‌ விலைகள்‌ உயர்ந்து 
கொண்டிருந்த வேளையில்‌ நிலம்‌ வாங்கி விற்கும்‌ தொழிலில்‌ ஈடுபட 
லானான்‌. குறுகிய காலத்தில்‌, தானே கற்பனை செய்திருந்தகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மிகுந்த செல்வந்தன்‌ ஆனான்‌. 

அவன்‌ ஒரு பெரிய வீட்டைக்‌ கட்டினான்‌, விலை உயர்ந்த கார்களை 
வாங்கினான்‌, மற்றும்‌ தனது வியாபார ஆர்வங்களை விரிவாக்கினான்‌. 
அவனும்‌ அவனது குடும்பத்தாரும்‌ வசதியான வாழ்வுநடை ஓன்றை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தனர்‌. பின்பு பொருளாதாரம்‌ பலவீனமாகத்‌ 
தொடங்கிற்று. நிலங்களின்‌ மதிப்புகள்‌ வெகுவாகக்‌ குறையத்‌ தொடங்கின. 
வட்டிவிகதெங்கள்‌ வீழ்ச்சியடையத்‌ தொடங்கின மற்றும்‌ நிதிநிலைச்‌ 
சந்தையானது பலவீனமடையத்‌ தொடங்கிற்று. அவனது குடும்பத்தார்‌ 
பழக்கப்பட்டிருந்த ஆடம்பரமான வாழ்வை ஆதரிக்க இனியும்‌ 
அவனிடத்தில்‌ பணம்‌ இல்லாதிருந்தது. விரைவிலேயே அவன்‌ மீண்டும்‌ ஒரு 
போதும்‌ திருப்பிச்‌ செலுத்த இயலாத அளவுக்குக்‌ கடனில்‌ மூழ்கினான்‌. 
அவன்‌ முழுமையாகவே கடன்‌ தீர்க்க இயலாதவன்‌ ஆனான்‌. 

சில வாரங்களிலேயே அவனது புன்முறுவல்‌ மறைந்துடோய்‌ சிடுசிடுப்‌ 
பானது. இனியும்‌ அவன்‌ பலத்த நம்பிக்கையான அடிவைப்புகளை எடுத்து 
வைக்காது, குனிந்து தனது பார்வை பூமியில்‌ நிலைகுத்தி இருக்க நடக்‌ 
கலானான்‌. அவன்‌ தனது நண்பர்கள்‌ மற்றும்‌ வியாபாரக்‌ கூட்டாளிகளுக்கு 
முன்பாகச்‌ சிறுமைப்படுத்தப்பட்டான்‌. உடைந்து போன மனிதனாக 
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எதிர்பாராத சூழ்நிலைகளினால்‌ நொறுக்கப்பட்டு, அவன்‌ மீண்டும்‌ வறுமை 
யால்‌ தாக்கப்பட்டான்‌. கடைசியில்‌ அவன்‌ அந்த சமூகத்திலிருந்து 
விலகிச்சென்று இன்னொரு நகரத்தில்‌ தனது வாழ்வை மீண்டும்‌ முதலில்‌ 
இருந்து தொடங்கும்படிக்குச்‌ சென்றான்‌. 

முறிந்துபோன தன்மை என்டது ஒரு ஆசீர்வாதமாக இருக்கக்‌ கூடும்‌. 
சில வேளைகளில்‌ தேவன்‌, அவரது திட்டத்தை நமக்குள்‌ நிறைவேற்று 
வதற்கு முன்பு, நம்மை முறிந்துபோகச்‌ செய்து மீண்டும்‌ ஒரு நிலைப்படுத்து 
கின்றார்‌. தேவன்‌ யாரென்று முதலாய்‌ உணர்ந்தரியக்‌ கூடாத அளவுக்கு 
மக்கள்‌ அவரிடத்திலிருந்து விலகிச்‌ செல்லும்போது அவர்‌ தம்மிடத்தில்‌ 
அவர்களின்‌ கவனத்தைத்‌ திருப்புவதற்கு சிலவற்றைச்‌ செய்ய வேண்டியதாக 





உள்ளது. ஒரு நாட்டின்‌ மக்கள்‌ பாவம்‌ என்றால்‌ என்ன என்பதை இனியும்‌ 
உணர்ந்தரிய இயலாத அளவுக்கு தங்கள்‌ பாவம்‌ நிறைந்த நடக்கையில்‌ 
மிகவும்‌ உணர்வுக்‌ கூருடையவர்களாகும்‌ போது, தேவன்‌ அவர்களுக்கு 
நினைப்பூட்ட வேண்டியதாகிறது. தேவன்‌ தமது மக்களைத்‌ தமக்கு 
பொருந்தக்கூடிய வகையில்‌ திரும்ப ஒன்றுகூட்டவும்‌ அவர்களின்‌ 
ஆத்துமாக்களை இரட்சிக்கவும்‌ முறிந்து போகுதலை அனுமதிக்கலாம்‌. 
கடினமான அனுபவங்களுக்குப்‌ பின்பு, சில வேளைகளில்‌ நாம்‌, எவரொரு 
வரும்‌ நமது வாழ்வை திரும்பவும்‌ ஒன்றிணைக்க இயலாது என்று நினைக்‌ 
கின்றோம்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ அதைச்‌ செய்ய முடியும்‌! 

மனிதனுடைய இருப்பின்‌ வலுக்குன்றிய மற்றும்‌ பாதுகாப்பற்ற 
தன்மையானது “Humpty Dunpty” என்ற மழலையர்‌ பாடலில்‌ 
வெளிப்படுத்தப்படுறெது: 


Humpty Dumpty sat on a wall, 
Humpty Dumpty had a great fall. 

All the king’s horses, 

And all the king's men, 
Couldn’t put Humpty together again.! 


நொறுங்கும்‌ பையன்‌ சுவரில்‌ அமர்ந்தான்‌, 
நொறுங்கும்‌ பையன்‌ தாழ விழுந்தான்‌. 

அரசரின்‌ குதிரைகள்‌ யாவும்‌, 

அரசரின்‌ ஆட்கள்‌ யாவரும்‌, 
நொறுங்கும்‌ பையனைச்‌ சரியாக்க இயலவில்லை. 


Humpty Dumpty (நொறுங்கும்‌ பையன்‌ ) என்பவன்‌ முட்டை என்பதாகச்‌ 
சித்தரிக்கப்‌ படுகின்றான்‌, அவன்‌ மிக எளிதாக ஒரு நூறு துண்டுகளாக 
உடைக்கப்படுமளவுக்கு வலுக்குன்றியவனாக இருக்கின்றான்‌. இந்த 
மழலையர்‌ பாடலானது மனிதனின்‌ தன்முனைப்பின்‌ வலுக்குன்றிய 
தன்மையை, மனிதன்‌ தன்னைக்‌ குறித்தே உயர்வாக மதிப்பிடும்‌ அவனது 
குன்மையை தக்க வகையில்‌ வெளிப்படுத்துகிறது. மனிதன்‌ தன்னைப்‌ பற்றிக்‌ 
கொண்டுள்ள கருத்தானது, அவன்‌ தேவனைப்‌ புறக்கணிக்கின்ற, கண்டு 
கொள்ளாதிருக்கின்ற அல்லது மறுக்கின்ற அளவை அடையும்போது, அவன்‌ 
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ஒரு வீழ்ச்சிக்குத்‌ தயாராக அமைகின்றான்‌. பவுல்‌, “இப்படி யிருக்க, தன்னை 
நிற்றெவனென்று எண்ணுகிறவன்‌ விழாதபடிக்கு எச்சரிக்கையாயிருக்கக்‌ 
கடவன்‌” என்று எழுதினார்‌ (1 கொரி. 10:12). 

யூதாவின்‌ மக்கள்‌ தேவனைப்‌ புறக்கணித்திருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ 
கடைசியில்‌ அவர்களைச்‌ சென்றுவிடும்படி அனுமதித்திருந்தார்‌. எரேமியா 
யூதாவின்‌ வீழ்ச்சியைத்‌ தேவனுடைய செயல்களின்‌ அடிப்படையில்‌ 
விவரித்தார்‌: “கர்த்தர்‌ ... புறக்கணித்துவிட்டார்‌” (2:6); “கர்த்தர்‌ ... 
நிர்மூலமாக்க நினைத்தார்‌” (2:8); “கர்த்தர்‌ தாம்‌ நினைத்தகைச்‌ செய்தார்‌” 
(2:17). “தமது கோபத்தில்‌” (2:1), “தனது உக்கிரகோபத்திலே” (2:3), “தமது 
சினத்திலே” (2:2), “ தம்முடைய உக்கிரத்தை” (2:4) மற்றும்‌ “தமது 
உக்கிரமான கோபத்தில்‌” (2:6) என்ற சொற்றொடர்களில்‌, யூதாவை அவர்‌ 
விழச்‌ செய்ததற்கான காரணம்‌ வெளிப்படுத்தப்படுறெது. தேவன்‌ அதைச்‌ 
செய்தார்‌; அவர்‌ யூதாவை அழித்தார்‌. அவர்‌ தமது மேட்டிமையான 
மக்களை முகல்‌ இழக்கச்‌ செய்து, திரும்பவும்‌ ஏழ்மைக்கு அனுப்பிவைத்தார்‌. 

2:1-10ல்‌ எரேமியா, யூதாவின்மீது தேவன்‌ தமது சினத்தை விடுவித்த 
இரு பகுதிகளை விளக்கப்படுத்தி தண்டனையினால்‌ வந்தது என்ன என்று 
கூறினார்‌. 





தேவன்‌ இராஜ்யத்தை முறித்துப்போட்டார்‌ 
முதலாவது தேவன்‌, யூதாவை ஒரு தேசம்‌ என்ற வகையில்‌ (இல்லாது) 
அழித்தார்‌. 


ஐயோ! ஆண்டவர்‌ தமது கோபத்தில்‌ சீயோன்‌ குமாரத்தியை 
மந்தாரத்தினால்‌ மூடினார்‌, அவர்‌ தமது கோபத்தின்‌ நாளிலே தமது 
பாதபீடத்தை நினையாமல்‌ இஸ்ரவேலின்‌ மகிமையை வானத்தி 
லிருந்து தரையிலே விழத்தள்ளினார்‌. ஆண்டவர்‌ தப்பவிடாமல்‌ 
யாக்கோபின்‌ வாசஸ்தலங்களையெல்லாம்‌ விழுங்கினார்‌,அவர்‌ யூதா 
குமாரத்தியின்‌ அரண்களையெல்லாம்‌ தமது சினத்திலே இடித்து, 
குரையோடே தரையாக்கிப்போட்டார்‌, ராஜ்யத்தையும்‌ அதின்‌ 
பிரபுக்களையும்‌ பரிசுத்தக்குலைச்சலாக்கினார்‌. அவர்‌ தமது 
உக்கிரகோபத்திலே இஸ்ரவேலின்‌ கொம்பு முழுவதையும்‌ வெட்டிப்‌ 
போட்டார்‌, சத்துருவுக்கு முன்பாக அவர்‌ தமது வலதுகரத்தைப்‌ 
பின்னாகத்‌ திருப்பி, சுற்றிலும்‌ இருப்பதைப்பட்சிக்கிற அக்கினி 
ஜுவாலையைப்போல்‌ யாக்கோபுக்கு விரோதமாக எரிந்தார்‌. 
பகைஞனைப்போல்‌ தம்முடைய வில்லை நாணேற்றினார்‌, 
சத்துருவைப்போல்‌ தம்முடைய வலதுகரத்தை நீட்டிநின்று, 
கண்ணுக்கு இன்பமானதையெல்லாம்‌ அழித்துப்போட்டார்‌,சயோன்‌ 
குமாரத்தியின்‌ கூடாரத்திலே தம்முடைய உக்கிரத்தை அக்கினியைப்‌ 
போல்‌ சொரியப்பண்ணினார்‌. ஆண்டவர்‌ பகைஞன்‌ போலானார்‌, 
இஸ்ரவேலை விழுங்கினார்‌, அதன்‌ அரமனைகளையெல்லாம்‌ 
விழுங்கினார்‌, அதின்‌ அரண்களை அழித்து, யூதா குமாரத்திக்கு மிகுந்த 
துக்கிப்பையும்‌ சலிப்பையும்‌ உண்டாக்கினார்‌ (2:1-5). 
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யூதா ஒரு சிறிய இராஜ்யமாக இருந்தது. அதைச்‌ சுற்றிலும்‌ எழும்பிக்‌ 
கொண்டிருந்த வளர்ந்து வரும்‌ அதிகாரங்களின்‌ மத்தியில்‌ அந்த நாடு 
இருந்ததே நமக்கு இகைப்பளிக்கக்‌ கூடியதாக உள்ளது. அதற்கு அசீரியா, 
எகிப்து மற்றும்‌ பாபிலோன்‌ ஆகிய நாடுகளில்‌ இருந்து வந்த அச்சுறுத்தல்‌ 
களுக்கு எதிராக உயிர்பிழைத்திருக்கத்‌ தேவன்‌ பலத்தையும்‌ பாதுகாப்‌ 
பையும்‌ அருளியிருந்தார்‌. ஆதரவுதரும்‌ அவரது வலக்கரமானது அந்த 
நாட்டின்‌ விரோதிகளை அதற்கு எதிராக வரவிடாது தடுத்திருந்தது. அதை 
அந்த மக்கள்‌ உணர்ந்து அறிந்திருந்த வரையிலும்‌, அவர்களுடன்‌ தேவன்‌ 
குமது உறவைப்‌ பராமரிக்க முடிந்திருந்தது. தங்களைப்‌ பாதுகாத்தது யார்‌ 
மற்றும்‌ ஏன்‌ என்பதை அவர்கள்‌ மறந்தபோது, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 











விரோதிகளால்‌ தாக்கப்படக்‌ கூடியவர்கள்‌ ஆனார்கள்‌. 

தேவனுடைய கோபம்‌ “யூதாவின்‌ குமாரத்தியை” ஒரு மேகத்தால்‌ 
மூடிற்று. பரலோகத்திலிருந்து அவளுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருந்த அழகு 
கடந்துபோயிருந்தது. தேவன்‌ யூதா தேசம்‌ என்ற தமது பாதபடியை 





மறந்திருந்தார்‌. அவர்‌ தமது மக்களின்‌ இல்லங்களையும்‌ அரண்களையும்‌ 
இரக்கமின்றி அழித்துப்‌ போட்டார்‌. அவர்‌ இராஜ்யத்தையும்‌ அதன்‌ பிரபுக்‌ 
களையும்‌ விருத்தசேதனமற்ற புறதெய்வ வணக்கத்தார்‌ மேற்கொள்ளும்படி 
செய்து தீட்டுப்படுத்தினார்‌. 

தேவன்‌ யாக்கோபுவை ஒரு விரோதியாக நடத்தினார்‌. அவர்‌ 
ஐுவாலித்து எரியும்‌ அக்கினியைப்போல்‌, இராணுவ முகாம்களில்‌ நுழைந்து 
கூடாரங்களை எரித்துப்போடும்‌ விரோதியைப்போல்‌ தேசத்தைப்‌ 
பட்சித்தார்‌. ஒரு எதிராளியைப்‌ போல்‌ அவர்‌ தமது வில்லை இழுத்து தமது 
உக்கிரத்தை ஊற்றினார்‌. 

முதல்‌ நான்கு வசனங்களில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள பேரழிவுகளை 
வசனம்‌ 5 மீண்டும்‌ கூறுகிறது. மறுபடியும்‌ கூறுதல்‌ என்பது ஒரு சத்தியத்தை 
வலியுறுத்துவதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட எபிரெய மொழி கவிதைத்துவ 
நடையாக இருந்தது. இவ்விதமாகப்‌ பழைய ஏற்பாட்டுக்‌ கவிதைத்துவ 
நடையானது வார்த்தை ஒலிகளின்‌ எதுகை அல்லது மோனைக்கு மாறாக 
சிந்தனையின்‌ ஒத்திசைவுகளால்‌ கட்டியெழுப்பப்பட்டிருந்தது. தேவனுக்கு 
உண்மையற்றுப்போன மக்கள்‌ “விழுங்கப்பட்டனர்‌” என்ற சத்தியம்‌ இங்கு 
திரும்பவும்‌ எடுத்துரைக்கப்படுகிறது. 





தேவன்‌ தமது ஆவிக்குரிய உடன்படிக்கையின்மீது 
தமது பின்புறத்தைத்‌ திருப்பினார்‌ 


இரண்டாவதாக, தேவன்‌ யூதாவைத்‌ தமது மக்களாயிராதபடி 





புறக்கணித்தார்‌. அவர்களுடன்‌ அவர்‌ செய்திருந்த உடன்படிக்கைக்கு அவர்‌ 
தமது பின்புறத்தைத்‌ திருப்பினார்‌. 
தோட்டத்தின்‌ வேலியைப்போல்‌ இருந்த தம்முடைய வேலியைப்‌ 


பலவந்தமாய்‌ பிடுங்கிப்போட்டார்‌, சபைகூடுகிற தம்முடைய 
ஸ்தலங்களை அழித்தார்‌, கர்த்தர்‌ சீயோனிலே பண்டிகையையும்‌ ஓய்வு 
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நாளையும்‌ மறக்கப்பண்ணி, தமது உக்கிரமான கோபத்தில்‌ ராஜா 
வையும்‌ ஆசாரியனையும்‌ புறக்கணித்துவிட்டார்‌. ஆண்டவர்‌ தமது 
பலிபீடத்தை ஒழித்துவிட்டார்‌, தமது பரிசுத்த ஸ்தலத்தை வெறுத்து 
விட்டார்‌, அதினுடைய அரமனைகளின்‌ மதில்களைச்‌ சத்துருவின்‌ 
கையில்‌ ஒப்புக்கொடுத்தார்‌, பண்டிகைநாளில்‌ ஆரவாரம்‌ பண்ணு 
கிறதுபோல்‌ கர்த்தரின்‌ ஆலயத்தில்‌ ஆரவாரம்பண்ணினார்கள்‌. கர்த்தர்‌ 
சீயோன்‌ குமாரத்தியின்‌ அலங்கத்தை நிர்மூலமாக்க நினைத்தார்‌, 
நூலைப்போட்டார்‌, அழிக்காதபடித்‌ தம்முடைய கையை அவர்‌ 
முடக்கிக்கொண்டதில்லை, அரணிப்பையும்‌ அலங்கத்தையும்‌ 
புலம்பச்செய்தார்‌, அவைகள்‌ முற்றிலும்‌ பெலனற்றுக்‌ கிடக்கிறது. 
அவள்‌ வாசல்கள்‌ தரையில்‌ அமிழ்ந்திக்டெக்கிறது, அவள்‌ 
தாழ்ப்பாள்களை முறித்து உடைத்துப்போட்டார்‌, அவள்‌ ராஜாவும்‌ 
அவள்‌ பிரபுக்களும்‌ புறஜாதியாருக்குள்‌ இருக்கிறார்கள்‌, வேதமு 
மில்லை, அவள்‌ தீர்க்கதரிசிகளுக்குக்‌ கர்த்தரால்‌ தரிசனம்‌ கிடைக்கிறது 
மில்லை (2:6-9). 





தேவன்‌ யூதா இராஜ்யத்தை அழித்தார்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அவர்‌ 
யூதாவுடனான தமது உடன்படிக்கையின்‌ உறவைக்‌ கைவிட்டார்‌ 
என்பதினால்‌ நாம்‌ அதிகம்‌ திகைப்படையலாம்‌. மொழிநடை தெளிவான 
தாக உள்ளது: தேவன்‌ யூதாவுடனான தமது ஆவிக்குரிய பிணைப்புகளைக்‌ 
குறைந்தபட்சம்‌ தற்காலிகமாகக்‌ துண்டித்துக்‌ கொண்டார்‌. 

பாபிலோனின்‌ படையெடுப்பின்‌ மூலமாக அவர்‌ தமது கூடாரத்திற்கு 
வன்முறை செய்து, தமது சபைகூடிவரும்‌ இடத்தை அழித்து நியமிக்‌ 
கப்பட்ட பண்டிகைகளும்‌ ஓய்வுநாட்களும்‌ மறக்கப்படுவதற்கு காரண 
ராகி, தமது பலிபீடத்தையும்‌ அதன்‌ ஆசாரியர்களையும்‌ விலக்கிவைத்து, 
தமது பரிசுத்த ஸ்தலமாகிய தேவாலயத்தைக்‌ கைவிட்டார்‌. அவர்‌ பரிசுத்த 
நகரத்தை அழித்து அதைப்‌ பாதுகாத்திருந்த மதில்களை இடி.படச்‌ செய்தார்‌. 
எரேமியா “வேகமுமில்லை, அவள்‌ தீர்க்கதரிசிகளுக்குக்‌ கர்த்தரால்‌ தரிசனம்‌ 
இடைக்கிறதுமில்லை” என்று எழுதியது (2:9) எல்லாவற்றிலும்‌ கவலை 
மிக்கதாக உள்ளது. குறைந்தபட்சம்‌ சற்றுக்காலத்திற்குத்‌ தேவன்‌ தமது 
மக்களிடம்‌ பேசாதிருந்தார்‌. 

ஆம்‌, தேவன்‌ யூதாவின்மீது அழிவு வரச்செய்தார்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ 
அவ்வாறு செய்ததற்கு மக்களே காரணமாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
புறதெய்வ வணக்கத்தாரைத்‌ தேவாலயத்திற்குள்‌ கொண்டுவந்ததால்‌ அதை 
(தேவாலயத்தின்‌ நடைமுறையை) மீறியிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ அவரது 
பலிபீடத்தின்மீது விக்கிரகங்களுக்குப்‌ பலிசெலுத்தியதின்மூலம்‌ அதை 
இலேசாக நினைத்திருந்தனர்‌. ஆசாரியர்கள்‌ மக்களின்‌ விருப்பங்களுக்கு 
அடிபணிந்து, தேவனுக்கும்‌ மக்களுக்கும்‌ இடையில்‌ மத்தியஸ்தர்‌ 
களாயிருத்தல்‌ என்ற தங்களின்‌ பரிசுத்த ஊழியத்தை மீறியிருந்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ நீண்டகாலமாக நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ புறக்கணித்து 
இருந்தனர்‌. அவர்களின்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌, மக்களிடம்‌ கூறும்படி தேவன்‌ 
குங்களிடத்தில்‌ கூறியவைகளைச்‌ சொல்வதற்கு மாறாக, மக்கள்‌ கேட்க 
விரும்பியதாகத்‌ தாங்கள்‌ நினைத்தவற்றைக்‌ கூறினர்‌. அவர்கள்‌ தேவனு 











144 


டனான தங்கள்‌ உடன்படிக்கையை முறித்திருந்தனா்‌. இந்தக்‌ கண்ணோக்‌ 
திலிருந்து காணுகையில்‌ பெருந்துன்பத்திற்கு உண்மையிலேயே காரணமா 
யிருந்தது யார்‌? 


விரும்பத்தக்க விளைவைத்‌ 
தேவன்‌ சாதித்தார்‌ 
யூதாவின்மீது வந்த தண்டனை கடுமையானதாகக்‌ காணப்பட்டாலும்‌, 
விரும்பத்தக்க விளைவைக்‌ தேவன்‌ நிறைவேற்றினார்‌: முறிந்துபோகுதல்‌. 
அவர்களின்‌ பலவீனப்படுத்தப்பட்ட நிலையில்‌, மக்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தேவன்‌ 
தேவை என்பதை உணர்ந்து அறிந்தனர்‌. 


சீயோன்‌ குமாரத்தியின்‌ மூப்பர்கள்‌ தரையில்‌ உட்கார்ந்து மெளனமாய்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌, தங்கள்‌ தலைகளின்‌ மேல்‌ புழுதியைப்‌ போட்டுக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌, இரட்டு உடுத்தியிருக்கிறார்கள்‌, எருசலே மின்‌ 
கன்னியர்கள்‌ தலைகவிழ்ந்து தரையை நோக்கிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறார்கள்‌ (2:10). 


மூப்பர்கள்‌ இரட்டு உடுத்தியவர்களாய்‌, தங்கள்‌ தலைகளின்மேல்‌ 
புழுதியைப்‌ போட்டுக்கொண்டு தரையில்‌ மெளனமாய்‌ உட்கார்ந்து 
இருந்தனர்‌. இது புலம்புவதற்கு வழக்கமாகப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ இருப்பு 
நிலையாக இருந்தது. யோபுவைப்‌ பார்ப்பதற்கு அவரது மூன்று 
நண்பர்களும்‌ வந்தபோது, அவர்கள்‌ அழுது, தங்கள்‌ உடைகளைக்‌ 
கிழித்துக்கொண்டு, தங்கள்‌ தலைகளின்மீது புழுதியைப்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டு, ஏழு நாட்கள்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ அமைதியாக அமர்ந்திருந்தனர்‌ 
(யோபு. 2:12, 13). இது இன்றைய நாட்களிலும்‌ ஆப்பிரிக்கக்‌ கலாச்சாரத்தில்‌ 
ஒரு பொதுவான நடைமுறையாக உள்ளது. ஜாம்பியா நாட்டின்‌ காபங்கா 
என்ற இடத்தின்‌ அருகில்‌, 1983ல்‌ குடும்ப சமுதாயத்‌ தலைவர்‌ ஒருவா்‌ 
இறந்துபோனபோது, மக்கள்‌ அந்தக்‌ குடும்பத்திற்கு இரங்கல்‌ தெரிவிக்க 
வந்தனர்‌. புலம்புபவர்களில்‌ சிலர்‌ வெள்ளை உடை உடுத்தி, கிராமத்திற்கு 
அடுத்திருந்த உழப்பட்ட வயல்‌ ஒன்றில்‌ அமர்ந்திருந்ததை நான்‌ கண்டேன்‌. 
அவர்கள்‌ புழுதியை எடுத்து ஆகாயத்தில்‌ இறைத்து அது தங்கள்‌ தலைகளில்‌ 
விழும்படிக்கு அனுமதித்தனர்‌. 

ஒரு காலத்தில்‌ மேட்டிமையாயிருந்து, தங்கள்‌ தலைகளை நிமிர்த்தி 
நடந்துகொண்டிருந்த எருசலேம்‌ குமாரத்திகள்‌ இப்போது தங்கள்‌ தலைகள்‌ 
குரையைப்‌ பார்த்து தாழ்ந்திருக்க நடந்தனர்‌. தாழ்மையால்‌ மாத்திரம்‌ அல்ல, 
ஆனால்‌ சிறுமைப்படுத்தப்பட்டதால்‌ நாம்‌ வழக்கமாக செய்கின்றபடி, 
அவர்கள்‌ “இங்கிருந்து நாம்‌ எங்கே செல்லுகின்றோம்‌?” என்று கேட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்திருக்க வேண்டும்‌. 
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செய்தி என்ன? 

உடைந்துபோன இருதயத்துடன்‌, உடைந்துபோன ஆவியுடன்‌ அல்லது 
நொறுக்கப்பட்ட தன்முனைப்புடன்‌ உங்களை நீங்கள்‌ அடையாளப்‌ 
படுத்திக்‌ கொள்ள இயலுமா? நீங்கள்‌ வெட்கத்தினாலும்‌ தாழ்த்தப்படு 
வதினாலும்‌ துன்புறுகின்றீர்களா? நீங்கள்‌ உங்களுக்குச்‌ சொந்தமான 
குன்னிரக்கத்தினால்‌ விழுங்கப்படும்படி பின்வாங்கியிருக்கின்றீர்களா? 
உங்கள்‌ தவறுகளில்‌ இருந்து நீங்கள்‌ கற்றுக்கொள்ளவும்‌ நீங்கள்‌ முன்பிருந்த 
நிலையைவிட மேன்மையான நிலைக்கு மீண்டும்‌ உங்களை இடுவதற்குத்‌ 
தேவனை அனுமதிக்கவும்‌ உங்களால்‌ முடிந்ததென்றால்‌, ஒருவேளை அது 
மோசமானதாக இராதிருக்கலாம்‌. 





மலைப்பிரசங்கத்தை இயேசு கூறத்‌ தொடங்கியபோது, “ஆவியில்‌ 
எளிமையுள்ளவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌, பரலோக ராஜ்யம்‌ அவர்களுடை 
யது” (மத்‌. 5:3) என்பதே அவரது வாயிலிருந்த வந்த முதல்‌ கொள்கையாக 
இருந்தது. “பாக்கியவான்கள்‌” என்ற வார்த்தை சிலவேளைகளில்‌ 
“மகிழ்ச்சியானவர்கள்‌” அல்லது “சந்தோஷத்தினால்‌ நிறைந்தவர்கள்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்படுறெது. ஒரேவேளையில்‌ ஒருவர்‌ சந்தோஷத்தினால்‌ 
நிறைந்தும்‌ ஆவியில்‌ எளிமையுடனும்‌ இருக்கக்‌ கூடுவது எப்படி? “ஆவியில்‌ 
எளிமை?” என்பது சந்தோஷத்தையல்ல ஆனால்‌ மனச்சோர்வான 
நிலையையே காட்டுகிறது. 

இவ்வசனப்பகுதியில்‌ உள்ள “எளிமை” என்பதற்கான வார்த்தையானது 





ஒன்றுமின்மையை விடக்‌ குறைவானதை - முதல்‌ இழந்த, கைவிடப்பட்ட 
அல்லது ஏழ்மையால்‌ தாக்கப்பட்ட நிலையை - கொண்டுள்ளதை 
அர்த்தப்படுகிறது. முதல்‌ இழந்த நிலையில்‌ உள்ளவருடைய இருதயம்‌ 
மகிழ்ச்சியுடன்‌ இருக்க முடியுமா? ஆம்‌! இப்படிப்பட்ட 
இருதயங்களில்கான்‌ தேவன்‌ கிரியை செய்ய முடியும்‌. அவர்‌ இப்படிப்பட்ட 
இருதயங்களில்‌ வாசம்பண்ணி, அவற்றை உருப்படுத்தி, அவற்றைத்‌ தமது 
சாயலாக்குகின்றார்‌. அவரால்‌ இந்த இருதயங்களுக்கு வாழ்வின்‌ மாபெரும்‌ 
நோக்கத்தையும்‌ அர்த்தத்தையும்‌ தரமுடியும்‌. அவர்‌ தாக்கப்பட்ட இந்த 
இருதயங்களை எடுத்து அதைப்‌ பழைய நிலைக்குத்‌ திருப்ப முடியும்‌. இந்த 
இருதயங்கள்‌, தங்களுக்குள்‌ எவ்வளவு உதவியற்று மற்றும்‌ நம்பிக்கையற்று 
உள்ளோம்‌ என்று உணர்ந்து அறிந்தவர்களின்‌ இருதயங்களாக உள்ளன. 
அவர்கள்‌ தேவனுக்குத்‌ தங்களை ஒப்புக்கொடுத்து, “ஆண்டவரே என்னை 
எடுத்து உமக்குப்‌ பொருத்தமான வகையில்‌ என்னைத்‌ இருப்பியருளும்‌” 
என்று கூற மனவிருப்பம்‌ உள்ளவர்களாக இருக்கின்றனர்‌. 

இயேசுவே நமது மாதிரியாக இருக்கின்றார்‌. பிலிப்பியர்‌ 2:5-8ல்‌ பவுல்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


கிறிஸ்து இயேசுவிலிருந்த சிந்தையே உங்களிலும்‌ இருக்கக்‌ கடவது. 
அவர்‌ தேவனுடைய ரூபமாயிருந்தும்‌, தேவனுக்குச்‌ சமமா 
யிருப்பதைக்‌ கொள்ளையாடின பொருளாக எண்ணாமல்‌, தம்மைத்‌ 
தாமே வெறுமையாக்கி, அடிமையின்‌ ரூபமெடுத்து, மனுஷர்‌ 
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சாயலானார்‌. அவர்‌ மனுஷரூபமாய்க்‌ காணப்பட்டு, மரணபரியந்தம்‌, 
அதாவது சிலுவையின்‌ மரணபரியந்தமும்‌ கீழ்ப்படிந்தவராகி, 
தம்மைத்தாமே தாழ்த்தினார்‌. 


“நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ கிருபையை அறிந்திருக்‌ 
கிறீர்களே; அவர்‌ ஐசுவரியமுள்ளவராயிருந்தும்‌, நீங்கள்‌ அவருடைய 
குரித்திரத்தினாலே ஐசுவரியவான்களாகும்படிக்கு, உங்கள்‌ நிமித்தம்‌ 
கரித்திரரானாரே” (2 கொரி. 8:9). இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌, “தரித்திரா்‌” மற்றும்‌ 
“தரித்திரம்‌” என்பவற்றிற்கான வார்த்தைகள்‌ இயேசு மத்‌. 5:3ல்‌ பயன்‌ 








படுத்திய அதே வார்த்தையாகவே உள்ளன. இயேசு நமக்காக ஏழ்மையால்‌ 
தாக்கப்பட்டவரானார்‌, தம்மையே ஒன்றுமற்றவராக்கினார்‌, தம்மையே 
வெறுமையாக்கினார்‌. அவரது ஓன்றுமற்றதன்மையானது எதிர்பாராத 
சூழ்நிலைகளினால்‌ கொண்டுவரப்‌ படவில்லை. அவருடைய அந்த 
சூழ்நிலையானது முற்றிலும்‌ மனப்பூர்வமானதாக இருந்தது. நாம்‌ அவரது 
ஐசுவரியங்களில்‌ பங்கடையும்படிக்கு அவர்‌ நமக்காக ஒன்று 
மற்றிருப்பதைத்‌ தோந்துக்கொண்டார்‌, இருப்பினும்‌ இயேசு தேவனுக்குச்‌ 
சமமானவராக இருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவ்வாறே இப்போதும்‌ இருக்கின்றார்‌. 
அவர்‌ தேவனாகவே இருக்கின்றார்‌! (யோவா. 1:1). அவருடைய நிலையை 
-பிதாவுடன்‌ ஒன்றித்திருக்கும்‌ நிலையை- நாம்‌ பெற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக அவர்‌ நம்மைப்போல்‌ ஆனார்‌. 

நாம்‌ நமது வாழ்வில்‌ “சுயத்தை” வெறுமையாக்க வேண்டும்‌ என்று 
இயேசு நமக்குப்‌ போதிக்கிறார்‌. நாம்‌ அவரைக்‌ கண்டு பின்பற்றக்‌ 
கூடும்படிக்கு நமது வழியிலிருந்து விலக வேண்டும்‌. சுயத்தினால்‌ 
நிறைந்துள்ள இருதயங்களில்‌ தேவனுக்கு இடம்‌ இருப்பதில்லை. 


குறிப்பு 
“Humpty Dumpty,” Childcraft: The How and Why Library, vol. 1, Once Upon a Time 
(Chicago: World Book, Inc., 1989), 20. 








தேவன்‌ இன்னமும்‌ உங்கள்‌ 
கவனத்தைப்‌ பெற்றுள்ளாரா? 

தேவனுடைய அழைப்பை இனியும்‌ மக்கள்‌ கேட்கக்‌ கூடாத அளவுக்கு 
அவரிடத்தில்‌ இருந்து இவ்வளவு தூரத்தில்‌ விலகிச்‌ சென்றிருந்த தேசமானது 
குங்களைப்‌ பிழைக்க வைப்பவரும்‌ படைத்தவருமான அவரிடத்தில்‌ 
திரும்புவதற்குப்‌ பெருந்துன்பத்தை அனுபவிக்க வேண்டியிருந்தது. 
மக்களின்‌ ஆவிக்குரிய தேவைகள்‌ குறித்து அலட்சியப்போக்குடன்‌ இருக்கும்‌ 
அளவுக்கு உலகநடக்கையின்‌ பாகமாக விடுகின்ற சபை நடத்துபவர்களும்‌ 
பிரசங்கியார்களும்‌ ஆழ்ந்த உறக்கத்தில்‌ இருந்து எழுப்பப்படுவதற்கு 
உபத்திரவத்தை அனுபவித்தாக வேண்டியுள்ளது. எப்படி ஜெபிப்பது 
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மற்றும்‌ எப்படி தியாகமாக வாழ்வது என்பதை மறந்துபோன ஒரு 
சபையானது வேறு சில வழிமுறைகளின்‌ மூலமாக முழந்தாள்படியிடச்‌ 
செய்யப்படுவது அவசியமாக உள்ளது. கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தின்‌ மூலம்‌ 
இரட்சிப்பு என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌, உலகப்பிரகாரமான வெற்றியை 
அதிகமாய்க்‌ கொண்டுள்ள சபையானது தனது செல்வாக்கு நீங்கப்பெறுதல்‌ 
அவசியமாய்‌ இருக்கலாம்‌. 

தேவன்‌ தமது வசனத்தின்‌ மூலம்‌ நமது கவனத்தைப்‌ பெற 
முடியாவிட்டால்‌, அவர்‌ யூதாவின்‌ கவனத்தைப்‌ பெறுவதற்கு பயன்‌ 
படுத்திய வழியையே நமது கவனத்தை பெறுவதற்குப்‌ பயன்படுத்தத்‌ 
தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. இது மிக நவீனமான உலகத்தில்‌ மிகவும்‌ 
அபாயமானதாக இருக்கக்கூடும்‌. டேவிட்‌ வெல்ஸ்‌ அவர்கள்‌, “தேவன்‌ தமது 
சபையில்‌ இருந்து மறைந்து கொண்டிருக்கின்றார்‌,” அதாவது அவரது 
பரிசுத்தத்‌ தன்மையானது சபைக்கு அந்நியமாக உள்ளது, மற்றும்‌ 
உண்மையில்‌ சபையில்‌ நிறைவான அதிகாரத்துவம்‌ என்பது சுயதேர்ந்து 
கொள்ளுதலாக உள்ளது என்று கருத்துத்‌ தெரிவித்து இருக்கின்றார்‌.' 

வரலாறு கன்னையே திருப்பிக்கொண்டுள்ளதா? இன்றைய நாட்களில்‌ 
மக்கள்‌ தங்கள்‌ சுய தேர்ந்துகொள்ளுதல்களே தேவனுடைய தேர்ந்து 
கொள்ளுதல்களாகவும்‌ உள்ளன என்று தங்களையே நம்பி இணங்கச்‌ 
செய்வதற்குச்‌ செயல்வலிவற்ற திறமைகளைக்‌ கொண்டுள்ளதாகக்‌ 





காணப்படுகிறது. அந்த உபதேசத்தையே எரேமியாவின்‌ காலத்தில்‌ இருந்த 
தீர்க்ககரிசிகளும்‌ ஆசாரியர்களும்‌ பிரசங்கித்தனர்‌. மக்கள்‌ விரும்பித்தேர்ந்து 
கொள்ளுபவைகளைத்‌ தேவனுடைய சித்தம்‌ என்பதுபோல்‌ பிரசங்கி 
யார்கள்‌ மறுபடியும்‌ பிரசங்கிக்கின்றனர்‌. 

தேவனுக்கு உண்மையாயிருத்தலும்‌ அவருடைய சித்தத்திற்கு 
ஒப்புக்கொடுத்தலும்‌ ஒரு காலத்தில்‌ கொண்டிருந்த அர்த்தத்தை இனியும்‌ 
கொண்டி ராது. அவரது சத்தியங்களை அறிவிப்பதாக உரிமைகோருபவர்கள்‌ 
மத்தியிலும்கூட அவைகள்‌ முற்றானவைகள்‌ என்று இனியும்‌ நம்பப்படாது. 
சபையானது உலகத்தின்மீது செல்வாக்குச்‌ செலுத்துவதைவிட அதிகமாக, 





உலகமானது சபையின்மீது செல்வாக்குச்‌ செலுத்துகிறது. சபையானது 
சமூகம்‌ நம்மை நம்பச்செய்யும்‌ விஷயங்கள்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ நம்மை 
நம்பச்செய்யும்‌ விஷயங்கள்‌ ஆகியவற்றிற்கிடையில்‌ சிக்கக்கொண்டுள்ளது 
மற்றும்‌ நம்மை ஏற்றுக்கொண்டுள்ளது.” 

ஆப்பிரிக்காவின்‌ ஜிம்பாவேயில்‌ ஊழியம்செய்து, கிறிஸ்துவில்‌ 
கொண்டிருந்த விசுவாசத்திற்காக மரித்த ஒரு இளம்‌ ஊழியக்காரரின்‌ 
விசுவாசக்கூற்று மற்றும்‌ ஓப்புக்கொடுத்தலில்‌ என்‌ மனம்‌ ஈர்க்கப்பட்டது. 
அவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


நான்‌ வெட்கப்படாதவர்களின்‌ ஐக்கியத்தில்‌ ஒரு பாகமாக 
இருக்கின்றேன்‌. நான்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வல்லமையைப்‌ 
பெற்றுள்ளேன்‌. முடிவு மேற்கொள்ளப்பட்டுள்ளது - நான்‌ அவரது 
சீஷனாக இருக்கின்றேன்‌. நான்‌ பின்னே திரும்பிப்‌ பார்க்கமாட்டேன்‌, 
மேலே அனுமதிக்கமாட்டேன்‌, மெதுவாகச்‌ செயல்படமாட்டேன்‌, 
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புறம்பே திரும்பிச்‌ சென்றுவிடமாட்டேன்‌ அல்லது செயலற்று 
இருக்கமாட்டேன்‌. எனது கடந்தகாலம்‌ மீட்கப்பட்டுள்ளது, எனது 
நிகழ்காலம்‌ கருத்தை ஏற்படுத்துகிறது, எனது எதிர்காலம்‌ 
பாதுகாப்பானதாக உள்ளது. நான்‌ முடிந்துவிட்டேன்‌, எனது வாழ்வு 
தாழ்மையான வாழ்தலுடன்‌, பார்த்து நடப்பதுடன்‌, மென்மையான 
முழங்கால்களுடன்‌, வண்ணமற்ற கனவுகளுடன்‌, பயிற்றுவிக்கப்பட்ட 
தரிசனங்களுடன்‌, உலகப்பிரகாரமான பேசுதல்களுடன்‌, மலிவான 
கொடுத்தலுடன்‌ மற்றும்‌ அளவில்‌ சிறுத்த இலக்குகளுடன்‌ 
முடிக்கப்பட்டுள்ளது.” 


தேவன்‌ உங்களைக்‌ கொண்டிருந்தால்‌, உலகம்‌ உங்களைப்‌ பெற 
இயலாது. தேவன்‌ உங்கள்‌ கவனத்தைப்‌ பெற்றிருந்தால்‌, அவர்‌ உங்கள்‌ 
வாழ்வை எடுத்தாள முடியும்‌. ஏதாவது ஒருவழியில்‌, தேவனால்‌ நீங்கள்‌ 
புதுசிருஷ்டியாக்கப்படும்படி உங்கள்‌ பழைய மனுஷன்‌ நொறுக்கப்‌ 
படுவான்‌. 

தாவீது செய்ததுபோல்‌ பின்வருமாறு பாடி ஜெபியுங்கள்‌: 


தேவனே, சுத்த இருதயத்தை என்னிலே சிருஷ்டியும்‌, நிலை 
வரமான ஆவியை என்‌ உள்ளத்திலே புதுப்பியும்‌ (சங்‌. 51:10). 


குறிப்புகள்‌ 

IDavid F. Wells, God in the Wasteland (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans 
Publishing Co., 1994), 148-49. Ibid., 154. ’Brennan Manning, The Signature of Jesus (Sisters, 
Oreg.: Multnomah Press, 1996), 31. 
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4 
“நல்ல துக்கம்‌!” 
[2:11-22) 


எங்களது இளைய மகன்‌ மத்தேயு ஒரு சிறு குழந்தையாக இருந்தபோது, 
நாங்கள்‌ அர்க்கன்சாஸ்‌ மாநிலக்‌ கண்காட்சிக்குச்‌ சென்றிருந்தோம்‌. மற்ற 
ஓவ்வொருவரும்‌ அங்கு வரும்படி முடிவுசெய்த நாளை நாங்களும்‌ 
தேர்ந்துகொண்டோம்‌ என்பது உறுதி. கண்காட்சிசாலையில்‌ நாங்கள்‌ 
நடப்பதே கடினமாக இருக்கும்‌ அளவுக்கு கண்காட்சி மைதானம்‌ 
முழுவதும்‌ கூட்டம்‌ நிறைந்திருந்தது. மத்தேயு கூட்டத்தில்‌ தொலைந்து 
போய்‌ விடாதபடிக்கு அவனை எங்களுக்கு அருகில்‌ வைத்துக்கொள்ளுவதில்‌ 
ஜாக்ரெகையாய்‌ இருந்தோம்‌ என்று நாங்கள்‌ நினைத்தோம்‌, ஆனால்‌ 
அவனது இளம்‌ கண்களும்‌ வினோதப்பிரியம்‌ கொண்ட சிந்தையும்‌ 
அங்கிருந்த, எங்களை ஈர்க்காத கவர்ச்சியான பொருட்களினால்‌ 
ஈர்க்கப்பட்டன. அவன்‌ ஒரு காட்சிசாலையில்‌ நின்றுவிட்டான்‌, நாங்களோ 
தொடர்ந்து நடந்துகொண்டிருந்தோம்‌. 

அவன்‌ எங்களுடன்‌ இல்லை என்பதை நாங்கள்‌ கண்டறிந்தபோது, 
நாங்கள்‌ பித்துப்பிடித்தவர்களாய்‌ ஆனோம்‌. நாங்கள்‌ வந்த வழியே 
திரும்பிச்சென்று, கூட்டத்தில்‌ அவன்‌ இருக்கின்றானா என்று 
பார்த்துக்கொண்டு அவனது பெயரை உரக்கக்‌ கூவியழைத்தோம்‌, மற்றும்‌ 
கருவண்ண முடிகொண்ட சிறுபையன்‌ ஓருவனை கண்டீர்களா என்று 
கூட்டத்தாரைக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்தோம்‌. பெற்றோரிடமிருந்து 
பிரிந்திருந்த அவ்வேளையில்‌ அவன்‌ எவ்வாறு துடிப்பான்‌ என்பதைப்‌ பற்றி 
நாங்கள்‌ நினைக்கையில்‌ கண்ணீரை அடக்கிவைத்தல்‌ என்பது எங்களால்‌ 
இயலாததாக இருந்தது. 

ஒருசில நிமிடங்களுக்குப்‌ பின்பு, எனது மனைவியின்‌ சகோதரி, 
கூட்டத்தைப்‌ பிளந்துகொண்டு எங்களை நோக்கி வருவதை நாங்கள்‌ 
கண்டோம்‌. அவள்‌ மத்தேயுவைத்‌ தன்னுடன்‌ கூட்டிக்கொண்டுவந்தாள்‌. 





அவன்‌ தான்‌ காணாமல்‌ போயிருந்ததைக்கூட அறியாதவனாக இருந்தான்‌! 
அவனது சித்தி அவன்‌ காட்சிசாலையில்‌, மின்னனு விளையாட்டுப்‌ 
பொருட்களை விரிந்த கண்களுடன்‌ பார்த்துக்கொண்டு இருந்தபோதே 
அவனைக்‌ கண்டிருந்தாள்‌. நாங்கள்‌ அங்கில்லாததை அவன்‌ கடைசியில்‌ 
கண்டபோது, அவன்‌ “நீங்கள்‌ என்‌ தந்தையையும்‌ தாயையும்‌ பார்த்‌ 
தீர்களா?”” என்று கேட்டிருக்கன்றான்‌. அவனது கையைப்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டபடியே அவள்‌ எங்களைக்‌ தேடியிருக்கின்றாள்‌. உண்மையில்‌ 
நாங்கள்தான்‌ காணாமற்போயிருந்தோம்‌! 

இது உலகில்‌ பலருக்கு இன்றைய நாட்களில்‌ எவ்வளவாய்‌ 
உண்மையாக உள்ளது: அவர்கள்‌ காணாமற்டோயிருக்கின்றனர்‌ மற்றும்‌ 
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அதை அறியாதிருக்கின்றனர்‌! தேவனிடமிருந்து தொலைந்துபோய்‌, 
மோசம்போகுதலின்‌ கடலில்‌ உள்ள நிலையில்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சூழலானது 
தாங்கள்‌ இல்லத்தில்‌ இருப்பதுபோல்‌ அவர்களுக்குப்‌ பழக்கமாகும்‌ 
அளவுக்கு அதை அனுமதித்துள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ அபாயத்தைக்‌ காண்ப 
தில்லை. அவர்கள்‌ இழந்துபோகப்பட்டிருப்பதை உணராதவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. 

நமது உலகமானது கீழே தடுமாறி விழுந்தபின்பு மாத்திரமே 
இழந்துபோகப்‌ பட்டிருத்தலின்‌ உணர்வு வரலாம்‌. பின்பு நம்மையே 
இழந்துபோயிருத்தலை உணர்ந்தறிதல்‌ என்பதைவிட சிலவற்றை 
இழந்துபோயிருத்தல்‌ என்பதை உணர்ந்தறிதல்‌ அதிகமானதாக இருக்கலாம்‌. 
ஆவிக்குரிய கருத்தில்‌, இழந்துபோகப்பட்டிருத்தல்‌ என்பது தேவனிடத்தில்‌ 
இருந்து பிரிந்திருத்தல்‌ என்பதாக உள்ளது. மக்கள்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
நீண்டதூரம்‌ பிரிக்கப்பட்டிருக்கையில்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த 
தேவர்களை உண்டாக்கிக்கொண்டு அவர்களுடன்‌ இல்லத்தில்‌ இருத்தல்‌ 
என்பது சரியானதே என்று உணருகின்றனர்‌, அவர்கள்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
இழந்துபோகப்பட்டிருப்பதை உணர்ந்து கொள்வதில்லை, ஏனெனில்‌ 
அவர்கள்‌ தேவன்‌ யார்‌ என்று உணர்ந்தறிவதில்லை. அவர்கள்‌ அறிந்துள்ள, 
தாங்கள்‌ உண்டாக்கின தேவர்களிடம்‌ இருந்து இழந்துபோகப்‌ 
பட்டிருப்பதில்லை. மாறாக, அவர்கள்‌ தங்களைப்‌ படைத்த, அவர்களின்‌ 
இழந்துபோகப்பட்ட நிலையில்‌ கூட அவர்களை நிலை நிறுத்துகின்ற 
தேவனிடம்‌ இருந்து இழந்துபோகப்பட்டுள்ளனர்‌. 

யூதா தேவனிடமிருந்து இழந்துபோகப்பட்டிருந்ததோடு, அவர்களின்‌ 
உலகம்‌ கீழாகத்‌ தாழ்த்தப்பட்டு இருந்தது என்பதை எரேமியா அறிந்‌ 
இருந்தார்‌. அது அவரது உலகமாகவும்‌ இருந்தது. நடக்கவிருந்தது என்ன 
என்பதை அறிந்திருந்ததானது அவர்‌ கண்ட விஷயத்திற்கு அவரைத்‌ 
தயாராக்கி இருந்ததில்லை. எருசலேமின்‌ அழிவானது யூதாவுக்குச்‌ 
செய்திருந்தது போலவே அவருக்கும்‌ கசப்பான கண்ணீரைக்‌ கொண்டு 
வந்தது. இருப்பினும்‌, எரேமியாவின்‌ கண்ணீர்‌ வீணானதாக இருந்ததில்லை. 
அவர்‌, சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌ கண்ணீரின்‌ மூலமாக சத்தியத்தை இன்னும்‌ 
சிறப்பாகக்‌ காணமுடியும்‌ என்பதை நாம்‌ புரிந்துகொள்ள உதவுகின்றார்‌. 
இந்த சத்தியங்களை நாம்‌ முதலில்‌ அவரது கண்ணீர்‌ மூலமாகவும்‌ பின்பு 
மக்களின்‌ கண்ணீர்‌ மூலமாகவும்‌ கண்ணோக்குவோம்‌. 








எரேமியாவின்‌ பரிவிரக்கம்‌ 


என்‌ ஜனமாகிய குமாரத்தியின்‌ நொறுங்குதலினிமித்தம்‌ கண்ணீர்‌ 
சொரிதிறதினால்‌ என்‌ கண்கள்‌ பூத்துப்போகிறது; என்‌ குடல்கள்‌ 
கொதிக்கிறது; என்‌ ஈரல்‌ இளகித்‌ தரையிலே வடிகிறது; குழந்தைகளும்‌ 
பாலகரும்‌ நகரத்தின்‌ வீதிகளிலே மூர்ச்சித்துக்கிடக்கிறார்கள்‌. 
அவைகள்‌ குத்துண்டவர்களைப்போல நகரத்தின்‌ வீதிகளிலே 
மூர்ச்சித்துக்‌ கடக்கும்போதும்‌, தங்கள்‌ தாய்களின்‌ மடியிலே தங்கள்‌ 
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பிராணனை விடும்போதும்‌, தங்கள்‌ தாய்களை நோக்கி: தானியமும்‌ 
இராட்சரசமும்‌ எங்கே என்கிறார்கள்‌. எருசலேம்‌ குமாரத்தியே, நான்‌ 
உனக்குச்‌ சாட்சியாக என்னத்தைச்‌ சொல்லுவேன்‌? உன்னை எதற்கு 
ஓப்பிடுவேன்‌? சீயோன்‌ குமாரத்தியாகிய கன்னிகையே, நான்‌ 
உன்னைத்‌ தேற்றும்படிக்கு உன்னை எதற்கு நிகர்சொல்லுவேன்‌? உன்‌ 
காயம்‌ சமுத்திரத்தைப்போல்‌ பெரிதாயிருக்கிறதே, உன்னைக்‌ 
குணமாக்குகிறவன்‌ யார்‌? உன்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ அபத்தமும்‌ 
வியர்த்தமுமான தரிசனங்களை உனக்காகத்‌ தரிசித்தார்கள்‌; அவர்கள்‌ 
உன்‌ சிறையிருப்பை விலக்கும்படி உன்‌ அக்கிரமத்தை எடுத்துக்‌ 
காட்டாமல்‌, அபத்தமானவைகளையும்‌ கேடானவைகளையும்‌ 
உனக்காகத்‌ தரிசித்தார்கள்‌. வழிப்போக்கர்‌ யாவரும்‌ உன்‌ பேரில்‌ கை 
கொட்டுகிறார்கள்‌; எருசலேம்‌ குமாரத்தியின்‌ பேரில்‌ ஈசற்போட்டு 
தங்கள்‌ தலைகளைத்‌ துலுக்கி: பூரண வடிவும்‌ சர்வபூமியின்‌ 
மகிழ்ச்சியுமான நகரம்‌ இதுதானா என்கிறார்கள்‌. உன்‌ பகைஞர்‌ 
எல்லாரும்‌ உன்பேரில்‌ தங்கள்‌ வாயைத்‌ திறக்கறார்கள்‌; ஈசற்போட்டுப்‌ 
பற்கடிக்கிறார்கள்‌; அதை விழுங்கினோம்‌, நாம்‌ காத்திருந்த நாள்‌ 
இதுவே, இப்பொழுது நமக்குக்‌ கிடைத்தது, அதைக்‌ கண்டோம்‌ 
என்கிறார்கள்‌. கர்த்தர்‌ தாம்‌ நினைத்தகைச்‌ செய்தார்‌; பூர்வநாட்கள்‌ 
முதற்கொண்டு தாம்‌ கட்டளையிட்ட தமது வார்த்தையை 
நிறைவேற்றினார்‌; அவர்‌ தப்பவிடாமல்‌ நிர்மூலமாக்கி, உன்மேல்‌ 
பகைஞன்‌ சந்தோஷிக்கும்படி செய்தார்‌, உன்‌ சத்துருக்களின்‌ 
கொம்பை உயர்த்தினார்‌ (2:11-17). 


உலகத்தின்‌ மதிப்பீட்டு முறைமையானது, பலம்‌ வாய்ந்த மனிதர்கள்‌ 
அழுவதில்லை என்று நமக்குக்‌ கூறுகிறது. அமுதல்‌ என்பது பலவீனத்தின்‌ 
அடையாளமாகவே அடிக்கடி காணப்படுகிறது. உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ 
“அழுகின்ற குழந்தைகளை? பழித்துரைக்கும்படியாகப்‌ பள்ளி 
வளாகங்களில்‌ பையன்கள்‌ கற்றுக்‌ கொள்கின்றனர்‌. எரேமியா அப்படிப்‌ 
பட்ட பள்ளிகளில்‌ இருந்ததில்லை. அவர்‌ ஓரு மென்மையான இருதயம்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌ பரிவிரக்கம்‌ உள்ளவராகவும்‌ பரிதாபம்‌ கொள்ப 
வராகவும்‌ இருந்தார்‌. அவரது கண்ணீர்‌ தமது சொந்த இழப்புக்கான துக்கம்‌ 
என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகத்‌ தமது மக்களுக்காகத்‌ தம்‌ பரிதாபத்தை 
ஊற்றுதல்‌ என்பதாக இருந்தது. அவர்‌ தமது கண்கள்‌ இனியும்‌ கண்ணீரை 
உண்டாக்கத்‌ தவறும்‌ அளவுக்கு அவர்‌ அதிகமாக அழுதிருந்தார்‌. அவரது 
இருதயமானது, அவரது உள்ளான பகுதிகள்‌ தரையில்‌ ஊற்றப்படும்‌ 
அளவுக்குக்‌ கலங்கியிருந்தது. அழுவதற்கு அவரிடம்‌ நிறைய விஷயங்கள்‌ 
இருந்தன. 

குழந்தைகள்‌ பசியினால்‌ தெருக்களில்‌ மயங்கி விழுந்தன. உண்பதற்கோ 
அல்லது குடிப்பதற்கோ எதையேனும்‌ தரும்படி சிறுகுழந்தை கதறிக்‌ 
கெஞ்சியும்‌ அதை அளிக்க இயலாதிருந்த தாயின்‌ வேதனையை உங்களால்‌ 








கற்பனை செய்ய இயலுமா? குழந்தைகள்‌ பட்டினியால்‌ தங்கள்‌ 
தாய்மார்களின்‌ கரங்களில்‌ இருக்கையிலேயே இறந்துபோயின (2:11, 12). 


அவர்களின்‌ அழிவு கடலைப்போல்‌ பரந்ததாக இருந்தது, 
எவரொருவராலும்‌ அவர்களைச்‌ சுகமாக்க இயலாதிருந்தது. அவர்களின்‌ 
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அழிவை விவரிப்பதற்குச்‌ சரியான வார்த்தைகளைக்‌ கண்டறிவதில்‌ 
எரேமியா (யாவற்றையும்‌) இழந்திருந்தார்‌. அவரால்‌ ஒப்பீடு எதையும்‌ 
நினைத்துப்‌ பார்க்க இயலவில்லை. அவர்‌ அதைப்போன்ற எதையும்‌ 
கண்டி ருந்ததில்லை (2:13). 

அவர்களின்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ பொய்‌ பேசியிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
பொய்யான மற்றும்‌ வஞ்சனையான தரிசனங்களின்‌ கீழ்‌ சத்தியத்தை 
ஒளித்து இருந்தனர்‌. (எரே. 14:13-15ஐக்‌ காணவும்‌.) தீர்க்கதரிசிகள்‌ மக்களின்‌ 
பாவம்‌ நிறைந்த தன்மையைச்‌ சுட்டிக்காட்டத்‌ தவறி, இனிமையான 
மாயக்கருத்துக்களைக்‌ தொடருணவாக அளித்திருந்தனர்‌ (2:14). 

அவர்களுக்கு நேர்ந்திருந்ததைக்‌ கடந்துசென்ற மற்ற நாடுகளின்‌ மக்கள்‌ 
கண்டு கைகொட்டி அவர்களை ஏளனம்‌ செய்து, “பூரணவடிவம்‌ 
சார்வபூமியின்‌ மகிழ்ச்சியுமான நகரம்‌ இதுதானா?” என்றார்கள்‌. ஏளனம்‌ 
செய்பவர்கள்‌ காணும்படிக்‌ காத்திருந்த நாள்‌ வந்திருந்தது. எருசலேம்‌ 
வீழ்ந்திருந்தது (2:15, 16)! 

தேவன்‌ தமது நோக்கத்தை நிறைவேற்றியிருந்தார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ அதை 
இரக்கம்‌ எதுவுமின்றிச்‌ செய்திருந்தார்‌. அவர்‌ கீழ்ப்படியாமைக்கு 
நீண்டகாலத்திற்குமுன்‌ கொடுத்திருந்த தமது வாக்குத்தத்தத்தை 
நிறைவேற்றியிருந்தார்‌ (2:17). மோசேயின்‌ நாட்களில்‌ இருந்தே 
நியாயப்பிரமாணமானது பின்வருமாறு கூறியிருந்தது: 


“நீங்கள்‌ எனக்குச்‌ செவிகொடாமலும்‌, இந்தக்‌ கற்பனைகள்‌ 
எல்லாவற்றின்படி செய்யாமலும்‌, என்‌ கட்டளைகளை வெறுத்து, 
உங்கள்‌ ஆத்துமா என்‌ நியாயங்களை அரோசித்து, என்‌ கற்பனைகள்‌ 
எல்லாவற்றின்படியும்‌ செய்யாதபடிக்கு, என்‌ உடன்படிக்கையை 
நீங்கள்‌ மீறிப்போடுவீர்களாகில்‌: நான்‌ உங்களுக்குச்‌ செய்வது 
என்னவென்றால்‌, கண்களைப்‌ பூத்துப்போகப்பண்ணுகிறதற்கும்‌, 
இருதயத்தைத்‌ துயரப்படுத்துகிறதற்கும்‌, திகிலையும்‌ ஈளையையும்‌ 
காய்ச்சலையும்‌ உங்களுக்கு வரப்பண்ணுவேன்‌; நீங்கள்‌ விதைக்கும்‌ 
விதை விருதாவாயிருக்கும்‌, உங்கள்‌ சத்துருக்கள்‌ அதின்‌ பலனைத்‌ 
தின்பார்கள்‌. நான்‌ உங்களுக்கு விரோதமாக என்‌ முகத்தைத்‌ 
திருப்புவேன்‌; உங்கள்‌ சத்துருக்களுக்கு முன்பாக முறிய 
அடிக்கப்படுவீர்கள்‌; உங்கள்‌ பகைஞர்‌ உங்களை ஆளுவார்கள்‌; 
துரத்துவார்‌ இல்லாதிருந்தும்‌ ஓடுவீர்கள்‌” (லேவி. 26:14 -17). 


“உன்‌ சத்துருக்களுக்கு முன்பாக நீ முறிய அடிக்கப்படும்படி கர்த்தர்‌ 
செய்வார்‌; ஒரு வழியாய்‌ அவர்களுக்கு எதிராகப்‌ புறப்படுவாய்‌, ஏழு 
வழியாய்‌ அவர்களுக்கு முன்பாக ஓடிப்போவாய்‌; நீ பூமியிலுள்ள 
எல்லா ராஜ்யங்களிலும்‌ சிதறுண்டுபோவாய்‌. உன்‌ பிணம்‌ ஆகாயத்துப்‌ 
பறவைகளுக்கும்‌ பூமியின்‌ மிருகங்களுக்கும்‌ இரையாகும்‌; அவைகளை 
விரட்டுவாரில்லாதிருப்பார்கள்‌” (உபா. 28:25, 26). 


“சகலமும்‌ பரிபூரணமாயிருக்கையில்‌, நீ மனமகிழ்ச்சியோடும்‌ 


களிப்போடும்‌ உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரைச்‌ சேவியாமற்‌ போன 
தினிமித்தம்‌, சகலமும்‌ குறைவுபட்டு, பட்டினியோடும்‌ தாகத்தோடும்‌ 
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நிர்வாணத்தோடும்‌, கர்த்தர்‌ உனக்கு விரோதமாய்‌ அனுப்பும்‌ 
சத்துருக்களைச்‌ சேவிப்பாய்‌; அவர்கள்‌ உன்னை அழித்துத்‌ தீருமட்டும்‌, 
இருப்பு நுகத்தடியை உன்‌ கழுத்தின்மேல்‌ போடுவார்கள்‌” (உபா. 
28:47, 48). 


யூதேயாவைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ கர்த்தருக்கு ஊழியம்‌ செய்யாதிருந்தபடியால்‌, 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ விரோதிகளுக்கு ஊழியம்‌ செய்வார்கள்‌. 


எரேமியாவின்‌ புத்திமதி 
கீழ்ப்படியாதவர்கள்‌ தண்டிக்கப்பட்டு இருந்தபடியால்‌ தேவன்‌ 
மக்களின்‌ கண்ணீருக்கு இப்போது பரிவிரக்கம்‌ உடையவராயிருப்பார்‌ 
என்று எரேமியா நினைத்தார்‌. அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசி அவர்களை அழுது 
ஜெபிக்கும்படி கூறினார்‌: 


... “சீயோன்‌ குமாரத்தியின்‌ மதிலே, இரவும்‌ பகலும்‌ நதியவ்வளவு 
கண்ணீர்‌ விடு, ஓய்ந்திராதே, உன்‌ கண்ணின்‌ கறுப்புவிழி 
சும்மாயிருக்கவொட்டாதே. எழுந்திரு, இராத்திரியிலே 
முதற்சாமத்தில்‌ கூப்பிடு; ஆண்டவரின்‌ சமுகத்தில்‌ உன்‌ இருதயத்தைத்‌ 
தண்ணீரைப்போல ஊற்றிவிடு; எல்லாத்‌ தெருக்களின்‌ முனையிலும்‌ 
பசியினால்‌ மூர்ச்சித்துப்போகிற உன்‌ குழந்தைகளின்‌ பிராணனுக்காக 
உன்‌ கைகளை அவரிடத்திற்கு ஏறெடு” (2:18, 19). 


துக்கித்து அழுதல்‌ என்பது அவர்களுக்கு நடந்திருந்தவைகளினால்‌ 
மாத்திரமல்ல ஆனால்‌ அவர்களுக்கு அழிவைக்‌ கொண்டு வந்த அவர்களின்‌ 
பாவம்‌ நிறைந்த தன்மையினாலும்‌ ஏற்புடையதாக இருந்தது. இரவு 
வேளையின்போது அவர்கள்‌ ஒவ்வொரு மூன்றாம்‌ மணிவேளையிலும்‌ 
(ஒவ்வொரு நாழிகையின்‌ தொடக்கத்திலும்‌) எழுந்திருந்து தங்கள்‌ 
இருதயங்களைக்‌ ஆண்டவரின்‌ சமுகத்தில்‌ தண்ணீரைப்போல்‌ ஊற்ற 
வேண்டும்‌ என்று எரேமியா அவர்களுக்குக்‌ கூறினார்‌. “அண்டவரின்‌ 
சமுகத்தில்‌”? (வச. 19) என்பது தேவனுடன்‌ அவர்களுக்குப்‌ பழக்க 
மற்றிருந்ததான தைரியமான உறுதிப்பாட்டைக்‌ கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கிறது. 
இச்சொற்றொடரானது தேவனுடைய சமுகத்தை நாடவேண்டியதன்‌ 
அவசியத்தையும்‌ நொறுங்குண்ட ஆவியுடன்‌ அவரை அணுகவேண்டியதன்‌ 
அவசியத்தையும்‌ கூடக்‌ கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கிறது. இதே தேவையைத்‌ 
தாவீதும்‌ வெளிப்படுத்தினார்‌: 





கர்த்தாவே, நான்‌ கூப்பிடுகிற சத்தத்தை நீர்‌ கேட்டு, எனக்கு 
இரங்கி, எனக்கு உத்தரவு அருளிச்செய்யும்‌. என்‌ முகத்தைக்‌ தேடுங்கள்‌ 
என்று சொன்னீரே, உம்முடைய முகத்தையே தேடுவேன்‌ கர்த்தாவே, 
என்று என்‌ இருதயம்‌ உம்மிடத்தில்‌ சொல்லிற்று. உமது முகத்தை 
எனக்கு மறையாதேயும்‌; நீர்‌ கோபத்துடன்‌ உமது அடியேனை 
விலக்கிப்போடாதேயும்‌, நீரே எனக்குச்‌ சகாயர்‌; என்‌ இரட்சிப்பின்‌ 
தேவனே, என்னை நெகிழவிடாமலும்‌ என்னைக்‌ கைவிடாமலும்‌ 
இரும்‌ (சங்‌. 27:7 -9). 
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யூதா ஜனங்கள்‌ யாவரும்‌ தெருக்களில்‌ மயங்கி விழுந்த தங்கள்‌ 
பிள்ளைகளின்‌ நிமித்தம்‌ தங்கள்‌ கரங்களைத்‌ தேவனிடத்திற்கு உயர்த்த 
வேண்டும்‌ என்று எரேமியா ஆலோசனை தெரிவித்தார்‌. உதவியற்ற, 
ஒன்றுமறியாத பிள்ளைகளின்‌ தேவையில்‌ அவர்களை ஆதரிக்க வேறு எந்த 
செயலும்‌ தீவிரித்து வர இயலாது. மக்களை தேவனிடத்திற்குத்‌ திரும்பவும்‌ 
அவர்கள்‌ செய்தது குறித்து மனந்திரும்பவும்‌ செய்யக்கூடியது ஏகேனும்‌ 
இருக்குமென்றால்‌, அது அவர்களின்‌ பிள்ளைகளுடைய நலனாகவே 
இருக்கும்‌. சிலவேளைகளில்‌ தேவன்‌ பெற்றோர்களை அவர்களின்‌ 
பிள்ளைகளினுடைய இருதயங்களின்‌ மூலமாக அணுகுகிறார்‌. 





எரேமியாவின்‌ ஜெபம்‌ 

அடுத்து எரேமியா தேவன்‌ செய்திருந்தது குறித்துக்‌ கவனத்தை ஈர்த்து, 
ஜெபித்தார்‌. தேவன்‌ தாம்‌ செய்திருந்தது பற்றி முழுமையாக அறிந்திருந்தார்‌, 
மற்றும்‌ அவரது செயல்களின்‌ நியாயத்தைப்‌ பற்றி எரேமியா கேள்வி எதுவும்‌ 
கேட்கவில்லை. அவர்‌ ஏற்கனவே தேவனுடைய நியாயத்தர்ப்பின்‌ நீதியை 
ஓப்புக்கொண்டிருந்தார்‌ (1:18). எரேமியா தமது ஜெபத்தில்‌, தேவனுடைய 
கோபத்தினால்‌ யூதாவிற்குக்‌ கொண்டுவரப்பட்டிருந்த பல்வேறு 
துன்பங்களை விவரித்தார்‌: 


கர்த்தாவே, யாருக்கு இந்தப்பிரகாரமாகச்‌ செய்தீரென்று 
நோக்கிப்பாரும்‌; ஸ்திரீகள்‌ கைக்குழந்தைகளாகிய தங்கள்‌ கர்ப்பக்‌ 
கனியைத்‌ தின்னவேண்டுமோ? ஆண்டவருடைய பரிசுத்த ஸ்தலத்தில்‌ 
ஆசாரியனும்‌ தீர்க்கதரிசியும்‌ கொலைசெய்யப்பட வேண்டுமோ? 
இளைஞனும்‌ முதிர்வயதுள்ளவனும்‌ தெருக்களில்‌ தரையிலே 
கிடக்கிறார்கள்‌; என்‌ கன்னிகைகளும்‌ என்‌ வாலிபரும்‌ பட்டயத்தால்‌ 
விழுந்தார்கள்‌, உமது கோபத்தின்‌ நாளிலே வெட்டி, அவர்களைத்‌ 
குப்பவிடாமல்‌ கொன்றுபோட்டீர்‌. பண்டிகைநாளில்‌ கும்புகளை வர 
வழைப்பது போல சுற்றிலுமிருந்து எனக்குத்‌ திகில்களை வர 
வழைத்தீர்‌; கர்த்தருடைய கோபத்தின்‌ நாளிலே தப்பினவனும்‌ 
மீதியானவனுமில்லை; நான்‌ கைகளில்‌ ஏந்தி வளர்த்தவர்களை என்‌ 


பகைஞன்‌ நாசம்பண்ணினான்‌ (2:20-22). 


இரக்கம்‌ என்ற தேவனின்‌ உணர்வுக்கு வேண்டுகோள்‌ விடுத்த 
எரேமியா, அவர்‌ (தேவன்‌) செய்திருந்தவற்றை மீண்டும்‌ கண்ணோக்கும்படி 
அவரிடம்‌ (தேவனிடம்‌) கேட்டுக்கொண்டார்‌. ஒருவேளை அவர்‌ 
(எரேமியா) மக்களுக்குத்‌ தேவனுடைய கவனத்தைப்‌ பெறுவது எப்படி 
என்று போதித்துக்கொண்டும்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. தேவன்‌ தம்மைக்‌ 
கவனிக்கும்படிப்‌ பல ஆண்டுகளாக அவர்களை எச்சரித்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ அவரது எச்சரிக்கைகளைக்‌ கவனிக்கவில்லை. இப்போது அவர்‌ 
மக்களின்‌ கவனத்தை பெற்றிருந்தார்‌, ஒருவேளை அவர்கள்‌ திரும்பவும்‌ 
அவரது கவனத்தைப்‌ பெறக்கூடும்‌. 
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உயிர்பிழைப்பதற்காகத்‌ தங்களின்‌ சொந்தக்குழந்தைகளையே 
உண்ணும்படி சோதிக்கப்பட்ட தாய்மார்களை நோக்கும்படித்‌ தேவனு 
டைய கவனம்‌ இழுக்கப்பட்டால்‌, ஒருவேளை அவர்‌ மனம்‌ இரங்கி தமது 
நியாயத்தீர்ப்பை நிறுத்தி வைக்கலாம்‌. மக்கள்‌ கலகம்‌ செய்வதினால்‌, 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த மகன்கள்‌ மற்றும்‌ மகள்களின்‌ மாம்சத்தைப்‌ 
புசிக்கும்‌ அளவுக்கு விளைவுகள்‌ ஏற்படும்‌ என்று தேவன்‌ நீண்ட காலத்திற்கு 
முன்பே அவர்களை எச்சரித்திருந்தார்‌ (லேவி. 26:29). சீரியாவின்‌ படைகள்‌ 
சமாரியாவை முற்றுகையிட்ட போது அது நடந்திருந்தது (2 இரா. 6:24-29லைக்‌ 
காணவும்‌). அப்படிப்பட்ட ஒரு சீரழிவை நம்மால்‌ கற்பனை செய்துகூட 








பார்க்க இயலாது! 
தீர்க்கதரிசிகளும்‌ ஆசாரியர்களும்‌ தேவாலயத்தின்‌ பரிசுத்த ஸ்தலத்தில்‌ 
கொலைசெய்யப்படுவகைக்‌ தேவன்‌ கவனிக்க நேரிட்டால்‌, அவர்‌ தமது 





கரத்தை நிறுத்தி வைப்பார்‌ என்று எரேமியா நினைத்தார்‌. பரிசுத்த ஸ்தலம்‌ 
என்பது பாதுகாப்பான இடமாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. தேவனுடைய 
மக்கள்‌ அவரது பிரசன்னத்தில்‌ கூடிவரும்‌ இடத்தில்‌ இரத்தம்‌ சிந்தப்படுதல்‌ 
என்பது மோசம்போக்கப்பட்ட தின்‌ உச்சகட்ட நிலையாக இருந்தது. 
கடைசியில்‌ எரேமியா, தெருக்களில்‌ மரித்து விழுந்துடெந்த ஜனத்தின்‌ 
இளைஞர்கள்‌ மற்றும்‌ முதியவர்கள்‌ ஆகியோர்‌ மீது தேவனுடைய 
கவனத்தைக்‌ குவிக்க முயற்சிசெய்தார்‌. ஒருவேளை அவர்‌ (தேவன்‌) அதன்‌ 
பின்பு தண்டனையை நிறுத்திவைத்து இரக்கத்தைக்‌ காண்பிக்கலாம்‌. 

















செய்தி என்ன? 

துக்கப்படுதல்‌ என்பது எப்போதுமே மோசமானதாக உள்ளதா? 
துக்கப்படுதலில்‌ இருந்து நன்மை எதுவும்‌ வரமுடியுமா? உங்கள்‌ வாழ்வில்‌ 
நேர்ந்த துக்கம்‌ எதிலும்‌, அவ்வேளையில்‌ உங்களால்‌ அதில்‌ நன்மை எதையும்‌ 
காண முடியாதிருப்பினும்‌, பிற்பாடு அது உங்களுக்கு நன்மையைக்‌ 
கொண்டு வந்தது என்ற வகையில்‌ அதை நீங்கள்‌ பின்னோக்கித்‌ திரும்பிப்‌ 
பார்க்க இயலுமா? துக்கம்‌ என்பது திருப்பு முனையாக, இப்போதும்‌ மற்றும்‌ 
நித்தியத்திற்கும்‌ நமது வாழ்வில்‌ ஒரு நேர்மறையான மாறுபாட்டை ஏற்‌ 
படுத்துறெதாக, வாழ்வை மாற்றும்‌ நிகழ்ச்சியாக அடையாளப்படுத்தப்பட 
முடியும்‌. 

(1) துக்கமானது நம்மை முழங்கால்‌ இடச்செய்யும்போது மாத்திரமே 
நன்மையானது விளைவாகத்‌ தொடங்குகிறது. துக்கமானது நாம்‌ முன்பு 
ஒருக்காலும்‌ ஜெபித்திராத வகையில்‌ ஜெபிக்கும்படி நமக்குக்‌ 
கற்றுக்கொடுக்றெபோது, நாம்‌ மனிதரால்‌ அறியப்பட்ட மாபெரும்‌ 
வல்லமையின்‌ ஆதார மூலத்தை நாடத்‌ தொடங்குகின்றோம்‌. ஜெபத்தில்‌ 
நாம்‌ பெருந்துன்பம்‌ கொண்டிராத வரையிலும்‌ நாம்‌ ஜெபத்தின்‌ ஆழமிக்க 
அளவை கற்றிருப்பதில்லை. பெருந்துன்பத்துடனான ஜெபமானது நம்மை, 
நமது அன்றாட வாழ்வில்‌ மிகவும்‌ சாதாரணமாக உள்ள “குழந்தைக்குரிய 
ஜெபங்களின்‌” பொதுமாதிரிக்கு அப்பால்‌ நம்மை எடுத்துச்‌ செல்லுகிறது. 
துன்புறுதல்‌ நம்மை, ஜெபத்தில்‌ முழங்கால்‌ இடச்செய்தல்‌ என்பது தேவனு 
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டன்‌ பேசுதலாகவோ அல்லது வாழ்வின்‌ ஆசீர்வாதங்களுக்காக அவருக்கு 
நன்றி செலுத்துதலாகவோ மாத்திரம்‌ இருக்கச்‌ செய்வதில்லை, ஆனால்‌ அது 
அவருடன்‌ ஒரு ஆழமான செய்தித்‌ தொடர்புக்குள்‌ நம்மைப்‌ பிரவேசிக்கச்‌ 
செய்கிறது. இந்த மட்டத்தில்‌ ஜெபிக்கும்போது நாம்‌, தகுதியின்மையின்‌ 
ஆழமான கருத்துணர்வானது விவரிக்க இயலாத நன்றியுணர்வுடன்‌ ஒன்று 
கலந்த நிலையில்‌ தேவனை அணுகுகின்றோம்‌. கேட்பதற்கும்‌ உதவுவதற்கும்‌ 
தேவன்‌ கொண்டுள்ள வல்லமையினிமித்தம்‌ நாம்‌ அவருக்கு முன்பாகப்‌ 
பயபக்தியுடன்‌ நிற்கின்றோம்‌. அப்படிப்பட்ட ஜெபமானது மனஸ்‌ 
தாபத்தில்‌ இருதயத்தை ஊற்றுதலாக உள்ளது. இது ஆத்துமாவின்‌ கசடு 
களைச்‌ சுத்திகரிக்கிற துக்கத்தின்‌ ஜெபமாக உள்ளது! 

கொலை அல்லது கற்பழித்தல்‌ போன்ற குற்றம்‌ செய்த நபரின்‌ குடும்பத்‌ 
தார்‌ மக்கள்‌ தொடர்பு சாதனங்கள்‌ மூலம்‌ பேட்டிகாணப்படும்போது, 





பெரும்பாலும்‌ அவர்கள்‌, குற்றவாளியின்மீது தாங்கள்‌ விரோதம்‌ கொண்டி 
ருப்பதில்லை, ஆனால்‌ அவனுக்காக இரக்கப்படுகின்றோம்‌ என்று 
கூறுவதுபற்றி நான்‌ இகைப்படைகின்றேன்‌. பரிவிரக்கத்தின்‌ இந்த 
உணர்வானது பெருந்துக்கத்துடனான அல்லது ஆத்துமாவை சுத்திகரிக்கிற 
ஜெபத்திற்குப்‌ பின்புதான்‌ வருகிறது. 

(2) துக்கமானது நமது தவறுகளில்‌ இருந்து நாம்‌ பாடம்‌ கற்றுக்கொள்ளக்‌ 
காரணமாகெிறபோது, நாம்‌ வாழ்வின்‌ மாபெரும்‌ பாடத்தைத்‌ திறந்து 
காண்கின்றோம்‌. வில்லியம்‌ 13. பர்ட்டன்‌ அவர்கள்‌, 54/84 the 5௭22 என்ற 
தமது புத்தகத்தில்‌, ஒரு புகைவண்டியை அன்றாடம்‌ துரத்திக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தும்‌ அதைப்‌ பிடிக்காதிருந்த நாய்‌ ஒன்றின்‌ கதையைக்‌ கூறினார்‌. அந்த நாய்‌ 
தினந்தோறும்‌ தனது துரத்துதலின்‌ முடிவில்‌ ஒரு குழிக்குள்‌ இடறி விழுந்து 
முடித்தது. ஒவ்வொரு வேளையிலும்‌ அந்த நாய்‌ குழியில்‌ இருந்து எழுந்து 
நின்று தன்னை உலுக்கிக்கொண்டு, புகை வண்டியைப்‌ பார்த்து 
உறுமுவதற்குச்‌ சற்று நேரம்‌ நின்றுவிட்டு, பின்பு வீடு திரும்பிற்று. அந்த 
நாயானது, சில மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ தவறுகளைக்‌ தொடர்ந்து துரத்திப்‌ பின்பு 
குங்கள்‌ விழுந்துபோகுதல்களில்‌ இருந்து பாடம்‌ கற்றுக்கொள்ளாத 
நிலையைப்‌ பிரதிபலித்தது. துக்கம்‌ என்பது நம்மை, மேல்நோக்கிப்‌ பார்த்து, 
“இதிலிருந்து நான்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டியது என்ன?” என்று கேட்கும்படி 
போதிக்காவிட்டால்‌, ஏன்‌ என்பதை ஒருக்காலும்‌ அறியாமலேயே வாழ்வில்‌ 
அதே குழிகளுக்குள்‌ நாம்‌ இடறி விழுந்து கொண்டே இருப்போம்‌. 

(3) கடைசியாக, துக்கம்‌ என்பது நமது வாழ்வை நாம்‌ பரிசோதனை 
செய்யவும்‌ தேவனுடன்‌ ஒன்றித்திருப்பதன்‌ அவசியத்தை உணர்ந்தறியவும்‌ 
காரணமாயிருந்தால்‌ அது “நல்லதாகவே” உள்ளது. இழந்துபோகப்‌ 
பட்டிருத்தல்‌ என்பது தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பிரிந்திருத்தல்‌ என்பது 
அர்த்தப்படுவது போலவே, இரட்சிக்கப்பட்டிருத்தல்‌ என்பது தேவனுடன்‌ 
ஒன்றித்திருத்தல்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறது. மக்களைத்‌ தம்முடன்‌ ஒன்றிக்கச்‌ 
செய்தல்‌ என்பதே பூமியில்‌ தேவனுடைய செயல்பாட்டின்‌ நோக்கமாக 
உள்ளது. நாம்‌ அவரது இயல்பை மேற்கொண்டு, அவருடன்‌ நடந்து நித்தியத்‌ 
திற்கும்‌ அவருடன்‌ வாழ வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ தீர்மானித்துள்ளார்‌. இந்த 
முடிவை அவர்‌ உலகத்தைப்‌ படைப்பதற்கு முன்னதாகவே மேற்‌ 
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கொண்டார்‌ (எபே. 1:4). அவரது இந்த விருப்பமானது எபேசியர்‌ 1:9, 12ல்‌ 
பவுலினால்‌ விளக்கியுரைக்கப்படுகிறது: “காலங்கள்‌ நிறைவேறும்போது 
விளங்கும்‌ நியமத்தின்படி பரலோகத்திலிருக்கிறவைகளும்‌ பூலோகத்திலிருக்‌ 
கிறவைகளுமாகிய சகலமும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளே கூட்டப்பட வேண்டு 
மென்று, தமக்குள்ளே தீர்மானித்திருந்த தம்முடைய தயவுள்ள சித்தத்தின்‌ 
இரகசியத்தை எங்களுக்கு அறிவித்தார்‌. மேலும்‌ கிறிஸ்துவின்மேல்‌ முன்னே 
நம்பிக்கையாயிருந்த நாங்கள்‌ அவருடைய மகிமைக்குப்‌ புகழ்ச்சியாயிருக்‌ 
கும்படிக்கு, தமது சித்தத்தின்‌ ஆலோசனைக்குத்தக்கதாக எல்லாவற்றையும்‌ 
நடப்பிக்கிற அவருடைய தீர்மானத்தின்படி யே, நாங்கள்‌ முன்குறிக்கப்‌ 
பட்டு, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ அவருடைய சுதந்தரமாகும்படி தெரிந்துகொள்ளப்‌ 
பட்டோம்‌.” 

நாம்‌ நமது சொந்த அக்கரமங்களினால்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
பிரிக்கப்படுகின்றோம்‌ (ஏசா. 59:1, 2). நாம்‌ நல்ல மக்களாயிருந்து, 
ஒவ்வொருவரையும்‌ இரக்கத்துடனும்‌ மரியாதையுடனும்‌ நடத்து 
பவர்களாயிருந்தும்‌, சுத்திகரிப்பிற்குத்‌ தேவன்‌ மீது நம்பிக்கை வைப்பதைப்‌ 
புறக்கணித்திருந்தால்‌ இன்னமும்‌ நாம்‌ தேவனிடத்திலிருந்து பிரிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கப்படக்‌ கூடும்‌. தேவன்‌, “ஒருவரும்‌ கெட்டுப்போகாமல்‌ 
(அவரிடம்‌ இருந்து நித்தியத்திற்கும்‌ பிரிந்திராமல்‌) எல்லாரும்‌ மனந்திரும்ப 
வேண்டுமென்று விரும்பி?” இருக்கின்றார்‌ (2 பேது. 3:9). அப்‌. 4:12 
வசனமானது, “அவராலேயன்றி வேறொருவராலும்‌ இரட்சிப்பு இல்லை, 
நாம்‌ இரட்சிக்கப்படும்படிக்கு (தேவனுடன்‌ ஒன்றித்திருக்கும்படிக்கு) 
வானத்தின்‌ க&ழெங்கும்‌, மனுஷர்களுக்குள்ளே அவருடைய நாமமே 
யல்லாமல்‌ வேறொரு நாமம்‌ கட்டளையிடப்படவும்‌ இல்லை” என்று 
நமக்கு நினைவூட்டுகிறது. 

தேவன்‌ உங்களைத்‌ தமது குடும்பத்தில்‌ ஏற்றுக்கொண்டு, உங்களைத்‌ 
தமது பிள்ளையாக்கி, உங்களுக்குத்‌ தமது வழித்தோன்றலின்‌ உரிமைகளைக்‌ 
கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்புகின்றார்‌. அவர்‌ நம்‌ ஒவ்வொருவரையும்‌ 
பாவத்தின்‌ அழுக்கில்‌ இருந்து எடுத்து, நம்மைச்‌ சுத்திகரித்து, நம்மைத்‌ தமது 
குமாரர்களாகவும்‌ குமாரத்திகளாகவும்‌ சுவிகரித்துக்கொள்ள ஆயத்தமாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. நாம்‌ “கிறிஸ்து இயேசுவைப்பற்றும்‌ விசுவாசத்தினால்‌” 
(கலா. 3:26) முழுமையான மகனுக்குரிய உரிமைகளுடன்‌ இந்த சுவிகாரத்‌ 
தைப்‌ பெற்றுக்கொள்கின்றோம்‌. இந்த விசுவாசமானது வரலாற்றுப்பூர்வ 
மான இயேசுவை வெறுமனே மனப்பூர்வமாக ஏற்றுக்கொள்வதைவிட 








மிகவும்‌ மேலானதாக உள்ளது. வசனரீதியான விசுவாசம்‌ கொண்டிருத்தல்‌ 
என்பது அவரது பரிசுத்தத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டு, அதற்கு நேர்மாறாக நாம்‌ 
உண்மையில்‌ எவ்வளவு அழுக்காக இருக்கின்றோம்‌ என்பதையும்‌ நமக்கு 
அவர்‌ எவ்வளவு அதிகமாகத்‌ தேவை என்பதையும்‌ கண்ணோக்குதலாக 
உள்ளது. இது, நமது சுத்திகரிப்பின்‌ ஒரே ஆதார மூலமாக அவரை ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதற்கான மனவிருப்பத்தை அர்த்தப்படுத்துறெது. இது, அவர்‌ ஒருவர்‌ 
மாத்திரமே நமது பாவக்கடனைச்‌ செலுத்தத்‌ தகுதி வாய்ந்தவர்‌ என்று 
ஒப்புக்கொள்ளுதலையும்‌, அவரின்றி சுத்திகரிக்கப்படுவதற்கு நாம்‌ 
வல்லமையற்றவர்களாக இருக்கின்றதையும்‌ அர்த்தப்படுத்துகிறது. 
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இயேசுவின்‌ மரணம்‌, அடக்கம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
மறுசெயலாகக்‌ தண்ணீரில்‌ முழுக்காட்டப்படுதலின்மூலம்‌ இயேசுவின்‌ 
சித்தத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது இந்தச்‌ செயல்முறையின்‌ இன்னொரு 
பாகமாக உள்ளது (ரோம. 6:3-7). 

“ஏனெனில்‌, உங்களில்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றவர்கள்‌ எத்தனைபேரோ, அத்தனைபேரும்‌ கிறிஸ்துவைத்‌ தரித்துக்‌ 
கொண்டீர்களே” (கலா. 3:27). இது நாம்‌ அவரைக்‌ தரித்துக்கொள்வகற்கு, 
அவருக்குள்‌ பிரவேசிப்பதற்கு மற்றும்‌ அவர்‌ நமக்குள்‌ பிரவேசிக்க அனு 
மதிப்பதற்கு தேவன்‌ வடிவமைத்த செயல்முறையாக உள்ளது. இந்த 
செயல்முறையினால்‌ நாம்‌ அவருடன்‌ ஒன்றிணைகின்றோம்‌ (ரோம. 6:5). 
அப்போதுதான்‌ நாம்‌ “அப்பா! பிதாவே” என்று கூப்பிடத்தக்கதாகத்‌ தேவன்‌ 
தமது குமாரனுடைய ஆவியை நமக்குள்‌ அனுப்புகின்றார்‌. “ஆகையால்‌ இனி 
நீ அடிமையாயிராமல்‌ புத்திரனாயிருக்கிறாய்‌.நீ புத்திரனேயானால்‌, 
கிறிஸ்துமூலமாய்த்‌ தேவனுடைய சுதந்தரனுமாயிருக்கிறாய்‌” (கலா. 4:6, 7). 





குறிப்பு 
!William E. Barton, Safed the Sage (Atlanta: John Knox Books, 1965), 9. 


துன்பம்‌ என்ற போதகர்‌ 
ஒரு மைல்‌ தூரம்‌ நான்‌ இன்பத்துடன்‌ நடந்தேன்‌; 
வழிநெடுகிலும்‌ அது கதைத்தது; 
அது கூறவேண்டியிருந்த எதுவும்‌ 
என்னை ஞானவானாக்கவில்லை. 


ஒரு மைல்‌ தூரம்‌ நான்‌ துன்பத்துடன்‌ நடந்தேன்‌, 
அது என்னிடம்‌ ஒரு வார்த்தையும்‌ பேசவில்லை; 
ஆனால்‌,ஓ! துன்பம்‌ என்னுடன்‌ நடந்தபோது 
நான்‌ கற்ற பாடங்கள்தான்‌ எத்தனை! எத்தனை! 
இராபர்ட்‌ ஹாமில்ட்டன்‌ 
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5 
நீதீமானும்‌ துன்புற 
டீவண்ருமா? 
(5571-27) 


நீங்கள்‌ எப்போதாவது, மற்றொருவர்‌ தவறு செய்தபடியினால்‌ 
துன்புற்று இருக்கின்றீர்களா? அப்படியென்றால்‌, நீங்கள்‌ எரேமியாவின்‌ 
பெரும்‌ ஏக்கத்தை அடையாளப்படுத்த முடியும்‌. அவர்‌ தாமே தேவனுக்கு 
உண்மையற்றவராக இராதிருந்தும்‌, உண்மையற்ற நாட்டின்‌ ஒரு பகுதியாக 
அந்நாட்டின்மீது தேவன்‌ கொண்டுவந்த நியாயத்தர்ப்பினால்‌ துன்புற்றார்‌. 

துன்புற்றுக்கொண்டிருக்கும்‌ ஒன்றுமறியாத மக்களைப்‌ பற்றிச்‌ 
செய்தித்தாள்கள்‌ நாள்தோறும்‌ கூறுகின்றன. ஒருவர்‌ குடிபோதையில்‌ காரை 
ஓட்டிச்‌ சென்றதினிமித்தமாகக்‌ குழந்தையொன்று கார்விபத்தில்‌ கொல்லப்‌ 
பட்டது. மழலையர்‌ பள்ளியில்‌ படித்த பிள்ளைகள்‌ கோபம்‌ கொண்ட 
துப்பாக்கிக்காரன்‌ ஒருவனால்‌ கடத்திச்செல்லப்பட்டனர்‌. பத்து மாதங்களே 
ஆன இரட்டைப்பையன்கள்‌ தங்களின்‌ தாயினுடைய ஆண்‌ சிநேகெனால்‌ 
அடிக்கப்பட்டனர்‌. இன்னொருவரைக்‌ குறிவைத்து வெடிக்கப்பட்ட 
துப்பாக்கியின்‌ குண்டு அருகில்‌ நின்றிருந்தவரைத்‌ துளைத்தது. 
இப்படிப்பட்ட நிகழ்ச்சிகள்‌ பதில்‌ அளிக்கக்‌ கடினமான பின்வரும்‌ 
கேள்வியை எழுப்புகின்றன: “நீதிமான்‌ துன்புறுவதும்‌ துன்மார்க்கர்‌ 
செழித்திருப்பதும்‌ ஏன்‌?” 

இந்தக்‌ கேள்வியை எரேமியா கேட்டார்‌. அவர்‌ யூதாவின்‌ துன்பத்தைப்‌ 
பாதுகாப்பான தூரத்தில்‌ இருந்து கவனித்துக்கொண்டிருந்த பரிவிரக்க 
முள்ள பார்வையாளராக இருந்ததில்லை. அவர்‌ தேவனுடைய மக்களா 





யிருந்த மற்றவர்களுடன்‌ சேர்ந்து தெய்வீக சிட்சையினால்‌ துன்புற்றுக்‌ 
கொண்டும்‌ தேவனுடைய நியாயத்தர்ப்பின்‌ நீதியைப்‌ புரிந்துக்கொள்ளப்‌ 
போராடிக்கொண்டும்‌ இருந்தார்‌. ஒரு நேரத்தில்‌ அவர்‌ தேவனுடைய 
நியாயத்தீர்ப்பைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்கு அவரிடத்தில்‌ நெருங்கி, 
“அகாதவர்களின்‌ வழி வாய்க்கிறதென்ன? துரோகஞ்‌ செய்துவருகிற 
அனைவரும்‌ சுகித்திருக்கிறதென்ன?” என்று கேட்டார்‌ (எரே. 12:1அ). 
இதே காலத்தில்‌ இருந்த இன்னொரு கீர்க்கதரிசியான ஆபகூக்‌ 
என்பவர்‌, “... துரோகிகளை நீர்‌ நோக்கிக்கொண்டிருக்கிறதென்ன? 
துன்மார்க்கன்‌ தன்னைப்பார்க்கிலும்‌ நீதிமானை விழுங்கும்போது நீர்‌ 
மெளனமாயிருக்கிறதென்ன?” என்று வியப்புற்றார்‌ (ஆப. 1:13ஆ). அவர்‌, 
தேவன்‌ யூதாவைக்‌ தண்டிப்பதற்குப்‌ பாபிலோன்‌ போன்ற புறதெய்வ 
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வணக்கம்‌ செய்யும்‌ நாட்டை எவ்வாறு பயன்படுத்த முடியும்‌ என்று 
புரிந்துகொள்ள முயற்சித்தார்‌. எல்லா பதில்களையும்‌ நாம்‌ அறிவதில்லை 
என்ற உண்மையானது தேவனுடைய மகத்துவத்திற்குச்‌ சாட்சியாக 
உள்ளது. நாம்‌ அவரது வழிகளை ஒருக்காலும்‌ புரிந்துகொள்ளாதிருக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ கடைசியாக ஆபகூக்‌ கூறியதுபோல்‌, நாம்‌ அவரது மகா ஞானத்தை 
ஒப்புக்கொண்டு அவரைத்‌ துதிக்க முடியும்‌: 


அத்திமரம்‌ துளிர்விடாமற்போனாலும்‌, திராட்சச்செடிகளில்‌ பழம்‌ 
உண்டாகாமற்போனாலும்‌, ஒலிவமரத்தின்‌ பலன்‌ அற்றுப்‌ 
போனாலும்‌, வயல்கள்‌ தானியத்தை விளைவியாமற்போனாலும்‌, 
கிடையில்‌ ஆட்டு மந்தைகள்‌ முதலற்றுப்போனாலும்‌, தொழுவத்திலே 
மாடு இல்லாமற்போனாலும்‌, நான்‌ கர்த்தருக்குள்‌ மகிழ்ச்சி 
யாயிருப்பேன்‌, என்‌ இரட்சிப்பின்‌ தேவனுக்குள்‌ களிகூறுவேன்‌. 
ஆண்டவராகிய கர்த்தர்‌ என்‌ பெலன்‌; அவர்‌ என்‌ கால்களை மான்‌ 
கால்களைப்போலாக்கி, உயரமான ஸ்தலங்களில்‌ என்னை நடக்கப்‌ 
பண்ணுவார்‌ (ஆப. 3:17-19). 


நாம்‌ எல்லா பதில்களையும்‌ அறிந்திராமல்‌ இருக்கையில்‌, செய்கின்றவர்‌ மீது 
நாம்‌ நம்பிக்கையாயிருக்க முடியும்‌. யூதாவின்‌ அழிவிற்குப்‌ பின்பு வலிவான 
பெருந்துன்பத்கை அனுபவித்தபோதும்‌ கூட எரேமியா அதையே செய்கார்‌. 





வெற்றிக்கு முன்பு பெருந்துன்பம்‌ உள்ளது 
அதிகாரம்‌ 3ல்‌ உள்ள விவரிப்புகளும்‌ ஒப்புவமைகளும்‌ எரேமியாவின்‌ 
பெருந்துன்பத்தை விரிவாகச்‌ சித்தரிக்கின்றன. 


ஆண்டவருடைய சினத்தின்‌ மிலாற்றினால்‌ உண்டான 
சிறுமையைக்‌ கண்ட புருஷன்‌ நான்‌. அவர்‌ என்னை வெளிச்சத்திலே 
அல்ல, இருளிலே அழைத்து நடத்திவந்தார்‌. அவர்‌ தமது கையை 
எனக்கு விரோதமாகவே நித்தமும்‌ திருப்பினார்‌. என்‌ சதையையும்‌ என்‌ 
தோலையும்‌ முற்றலாக்கினார்‌, என்‌ எலும்புகளை நொறுக்கினார்‌. 
அவர்‌ எனக்கு விரோதமாகக்‌ கொத்தளங்கட்டி, கசப்பினாலும்‌ 
வருத்தத்தினாலும்‌ என்னை வளைந்துகொண்டார்‌. பூர்வகாலத்தில்‌ 
செத்துக்டெக்கதெவர்களைப்போல என்னை இருளான இடங்களில்‌ 
கிடக்கப்பண்ணினார்‌. நான்‌ புறப்படக்கூடாதபடி என்னைச்‌ சூழ 
வேலியடைத்கதார்‌, என்‌ விலங்கைப்‌ பாரமாக்கினார்‌. நான்‌ சத்தமிட்டுக்‌ 
கூப்பிட்டாலும்‌, என்‌ ஜெபத்துக்கு வழியை அடைத்துப்போட்டார்‌, 
வெட்டின கற்களின்‌ சுவரால்‌ என்‌ வழிகளை அடைத்துப்போட்டார்‌, 
என்‌ பாதைகளைத்‌ தாறுமாறாக்கினார்‌. அவர்‌ எனக்குப்‌ பதிவிருக்றெ 
கரடியும்‌, மறைவிடங்களில்‌ தங்குறெ சிங்கமுமாயிருக்கிறார்‌. என்‌ 
வழிகளை அப்புறப்படுத்தி, என்னைக்‌ துண்டித்துப்போட்டார்‌, 
என்னைப்‌ பாழாக்கிவிட்டார்‌. தமது வில்லை நாணேற்றி, என்னை 
அம்புக்கு இலக்காக வைத்தார்‌. தம்முடைய அம்பறாத்தூணியின்‌ 
அம்புகளை என்‌ உள்ளிந்திரியங்களில்‌ படப்பண்ணினார்‌. நான்‌ என்‌ 
ஜனத்தார்‌ யாவருக்கும்‌ பரியாசமும்‌, நித்தம்‌ அவர்கள்‌ கின்னரப்‌ 
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பாடலுமானேன்‌. கசப்பினால்‌ என்னை நிரப்பி, எட்டியினால்‌ என்னை 

வெறிக்கச்செய்தார்‌. அவர்‌ பருக்கைக்கற்களால்‌ என்‌ பற்களை 

நொறுக்கி, என்னைச்‌ சாம்பலில்‌ புரளப்பண்ணினார்‌. என்‌ ஆத்து 

மாவைச்‌ சமாதானத்துக்குத்‌ தூரமாக்கினார்‌, சுகத்தை மறந்தேன்‌. “என்‌ 

பெலனும்‌ நான்‌ கர்த்தருக்குக்‌ காத்திருந்த நம்பிக்கையும்‌ அழிந்து 

போயிற்று” என்றேன்‌ (3:1-18). 

பெருந்துன்பம்‌ குணமாக்கப்படதெலுக்கு நம்மைத்‌ தயார்‌ செய்கிறது. 
“புருஷன்‌ நான்‌?” என்ற கூற்றானது (வச. 1) எரேமியா யூதாவின்‌ 
பெருந்துன்பத்தை விவரிக்க நன்கு தகுதியானவர்‌ என்பதை உறுதிப்‌ 
படுத்துறெது. அவர்‌ தம்‌ சொந்த அனுபவத்திலிருந்து பேசினார்‌. அவரது 
எழுத்துக்கள்‌ இரண்டாம்‌ நபரிடமிருந்து வந்த தகவல்களின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்திருக்கவில்லை. விவரிக்கப்பட்ட பெருந்துன்பம்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
அவர்‌ சொந்தமாக உணர்ந்திருந்தார்‌. அவர்‌, ஒரு மகன்‌ தனது தந்தையின்‌ 
சிட்சிக்கும்‌ பிரம்பின்‌ முழுவேகத்தை உணர்கின்றது போல்‌ தேவனுடைய 
கோபத்தின்‌ முழுவலிவையும்‌ சகித்திருந்தார்‌. 
புலம்பல்‌ 1 மற்றும்‌ 2 அதிகாரங்களில்‌ எரேமியா, எருசலேம்‌ மற்றும்‌ 

யூதா ஆகியவற்றின்‌ பெருந்துன்பத்தின்மீது கவனம்‌ ஈர்த்திருந்தார்‌. அதிகாரம்‌ 
3ல்‌ அவர்‌, தமது கவனத்தைத்‌ தமது சொந்தப்‌ பெருந்துன்பத்தை நோக்கித்‌ 
திருப்பினார்‌. எரேமியா தமது சொந்த வேதனையைப்‌ பற்றிப்பேசினாரா 
அல்லது நாட்டின்‌ பிரதிநிதி என்ற வகையில்‌ தம்மை தன்மைப்‌ பெயர்‌ 
கொண்டு பேசினாரா என்பதை நாம்‌ உறுதியாக அறிவதில்லை. நாட்டினால்‌ 
அனுபவிக்கப்பட்டிருந்த துன்பமும்‌ துக்கமும்‌ அவருடையதாகவும்‌ 
இருந்தபடியினால்‌, அவர்‌ தமது சொந்த அனுபவங்களின்‌ சொற்றொடர்‌ 








களில்‌ நாட்டிற்காகப்‌ பேச நோக்கம்‌ கொண்டிருக்கக்‌ கூடும்‌. சார்லஸ்‌ 
ஸ்வின்டால்‌ அவர்கள்‌ சுட்டிக்‌ காண்பித்தப்படி, வலிவான துக்கம்‌ ஏற்படும்‌ 
போது நாம்‌ இயல்பாகவே, “நம்‌ மீதும்‌ நமது பரிதபிக்கப்படத்தக்க நிலையின்‌ 
மீதும்‌ சற்றுக்‌ காலம்‌ கவனம்‌ செலுத்துகின்றோம்‌. ””” 

தனிப்பட்ட வேதனையைப்‌ பற்றிய எரேமியாவின்‌ விளக்கங்கள்‌ 
யோபுவால்‌ விவரிக்கப்பட்டவைகளினுடைய எச்சமாக உள்ளன. நாம்‌ இந்த 
முழுஅதிகாரத்தின்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளை ஆழ்ந்து சிந்திக்காதிருந்தால்‌, 
எரேமியா தம்மிடத்தில்‌ தேவன்‌ அநீதியாகச்‌ செயல்பட்டதாகக்‌ குற்றம்‌ 
சாட்டினார்‌ என்று நினைக்கக்கூடும்‌. உண்மையில்‌ அவர்‌, தாமும்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ நாட்டாரும்‌ தேவனைக்‌ தொழுதுகொள்வதற்கும்‌ அவரது 
இடையீட்டிற்காகக்‌ காத்திருப்பதற்குமான அவசியம்‌ பற்றிய களம்‌ ஒன்றை 
அமைப்பதற்காகவே தாம்‌ தனிப்பட்ட முறையில்‌ அனுபவித்ததும்‌ 








நாட்டவர்‌ அனுபவித்ததுமான பெருந்துன்பத்தை விவரித்தார்‌. வசனம்‌ 
1 முதல்‌ 18 வரையுள்ள துக்கம்‌ நிறைந்த கதறுகல்‌ நிம்மதியில்லை என்பதை 
விவரிக்கிறது. தேவன்‌ தமது சொந்தக்‌ காலத்தில்‌ தமது மக்களை விடுவிப்பார்‌ 
என்று எரேமியா அறிந்திருந்தார்‌; அந்த காலத்திற்கு மக்களைத்‌ தயார்‌ 
செய்வதற்கு அவர்கள்‌ துன்பப்படுதல்‌ அவசியமாயிருந்தது. பெருந்துன்‌ 
பத்திற்கு முன்பு வரும்‌ உதவியானது பக்குவமடைந்திருந்தது மற்றும்‌ 
மலிவான உதவி என்பதே அத்தியாவசியமான கனியாகப்‌ பிறந்திருந்தது. 
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மனிதர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌ அடிக்கடி. தண்ணீரின்‌ ஆதாரமூலத்தைக்‌ 
கிணறு உலர்ந்துபோறெ வரைக்கும்‌ மதிப்பதில்லை. தண்ணீர்‌ கடைப்‌ 
பதற்குச்‌ சுலபமான இன்னொரு வழி இருந்ததென்றால்‌ நாம்‌ அப்போதும்‌ 
கூட அதை மதிப்பதற்குக்‌ கற்றுக்கொள்வதில்லை! 

வேதனையும்‌ துன்பமும்‌, தேவன்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே குணமாக்குதலை 
அருள முடியும்‌ என்பதைப்‌ பொதுவாக வெளிப்படுத்துகின்றன. நமக்குத்‌ 
தேவையான உதவிக்குத்‌ தேவனிடத்தில்‌ திரும்பும்படிக்கு நமக்குப்‌ 
போதிப்பதற்காகவும்‌ அவர்‌ நமக்குப்‌ பெருந்துன்பத்தை அளிக்கலாம்‌. 
எரேமியா தமது நாட்டின்‌ துன்புறுதலை விவரிப்பதற்குத்‌ தமது சொந்த 
வேதனையின்‌ தன்மையை விவரித்துக்‌ குணமாக்குதலுக்கான காட்சியை 
அமைத்தார்‌. 

இருளானது நம்மை வெளிச்சத்திற்குத்‌ தயார்செய்றெது. இந்த 
எழுத்தாளர்‌ தேவன்‌ தமக்குக்‌ கொடுத்திருந்த சூழ்நிலையை விவரிக்க 
இருளைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (வசனங்கள்‌ 2, 6). அவர்‌ வாழ்வின்‌ இருளான 
பக்கத்தில்‌ நடந்திருந்தார்‌ மற்றும்‌ பாவத்தின்‌ அசுத்தத்தைக்‌ காண்பதற்கும்‌ 
அதன்‌ துர்நாற்றத்தை முகர்வதற்கும்‌ வற்புறுத்தப்பட்டிருந்தார்‌. இது 
வெளிச்சம்‌ குடியிருக்க இயலாத மூச்சுத்திணறச்‌ செய்யும்‌ இருளாக 
இருந்தது. இது நீண்டகாலமாக ஒருவர்‌ இறந்த நிலையில்‌ உள்ள 
கல்லறைக்குள்‌ இருக்கும்‌ இருளைப்‌ போன்றதாக இருந்தது. 

தேவனுடைய சிட்சிக்கு.ம்‌ தரமானது நம்மைத்‌ தேவனுடைய உதவும்‌ 
கரத்திற்குத்‌ தயார்செய்நறெது. எரேமியா ஓரேநாளின்‌ ஓட்டத்தில்‌ 
அவ்வப்போது தேவனுடைய கரமானது தமக்கு எதிராகத்‌ திரும்பியதை 
உணர்ந்தறிந்தார்‌ (வச. 3). சாதாரணமாக, அவர்‌ ஒரு சிறுகுழந்தை 
அபாயமான சாலையில்‌ நடக்கிறபோது வயதுவந்த ஒருவரின்‌ கரத்தைப்‌ 











பற்றிக்கொண்டு செல்வதுபோல்‌ தேவனுடைய கரத்தைப்‌ பற்றிக்‌ 
கொண்டிருப்பார்‌. ஆயினும்‌ இந்த சூழ்நிலையில்‌, தேவன்‌ தமது கரத்தை 
எரேமியாவிடமிருந்து விடுவித்துக்கொண்டதாக மட்டுமின்றி, தமது 
கரத்தை அவரது (எரேமியாவின்‌) பாதையைத்‌ தடைசெய்வதற்கும்‌ 
பயன்படுத்தியதாக எரேமியாவுக்குக்‌ காணப்பட்டது. 





யூதாவின்‌ மற்ற மக்களைப்போலவே எரேமியாவும்‌, எருசலேம்‌ 
முற்றுகையிடப்பட்டிருந்தபோது தமது ஆண்டுகளுக்கு அப்பால்‌ வயதான 
வராகியிருந்தார்‌ (வசனங்கள்‌ 4, 5). உணவு மற்றும்‌ தண்ணீர்ப்‌ பற்றாக்‌ 
குறையினால்‌ அவரது மாம்சம்‌ சுருங்கி தோல்போல்‌ ஆயிற்று. அவரது 
தோலானது முதிர்‌ வயதான மனிதனின்‌ தோல்போல்‌ சுருக்கம்‌ கண்டது. 
அவர்‌ கடினமான மற்றும்‌ களைப்புறச்‌ செய்யும்‌ நிகழ்வுகளால்‌ சுற்றிச்‌ 
சூழப்பட்டார்‌. 

தேவனுடைய பின்புறத்தைப்‌ பார்ப்பதானது நம்மை அவரது 
முகத்தைப்‌ பார்ப்பதற்குத்‌ தயார்செய்றெது. வசனங்கள்‌ 7 முதல்‌ 9 வரை 
உள்ள பகுதியானது, பாபிலோனியர்‌ எருசலேமை இரண்டு ஆண்டுகள்‌ 
முற்றுகையிட்டிருந்தபோது தீர்க்கதரிசியின்‌ பரிதாப நிலையைப்‌ பற்றி 
விவரிப்பதாயிருக்கலாம்‌ அல்லது அது ஒரு குகைக்குள்‌ அவரது அனுபவத்தை 
எடுத்துரைப்பதாயிருக்கலாம்‌. அவர்‌ விலங்கிடப்பட்டு, வேலியிடப்பட்டு, 
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பெரிய அளவிலான பாறைக்கற்களால்‌ தடுக்கப்பட்டிருந்தார்‌. அவர்‌ 
எவ்வளவுதான்‌ கதறிக்‌ கெஞ்சினாலும்‌, தேவன்‌ அதைக்‌ கவனிக்கவில்லை 
என்பதுபோல்‌ காணப்பட்டது. அவர்‌ (தேவன்‌) தமது மக்களிடத்திலிருந்தும்‌ 
தமது தீர்க்ககரிசியிடத்திலிருந்தும்‌ புறம்பே திரும்பியிருந்தார்‌. 

தேவன்‌ அவருக்கு ஆதரவும்‌ பலமுமாக, அவரது பிரதான உயரதி 
காரியாக அவருக்குக்‌ கட்டளையிட்டிருந்த ஒருவராகவும்‌ இருந்தார்‌. 
கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது க&ழ்ப்படியாமையைவிட கடினமானதாக இருந்த 





போதிலும்‌, எரேமியா அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிய எப்போதும்‌ முயற்சி 
செய்திருந்தார்‌. தேவன்‌ இந்த வேளையில்‌, அவரைக்‌ துண்டுதுண்டாகக்‌ 
கிழித்து இரையாக்க விரும்பிய சிங்கம்‌ அல்லது கரடி போல்‌ காணப்‌ 
பட்டார்‌. அவர்‌ ஒரு இலக்காக இருந்து தேவன்‌ அவர்மீது அம்புகளை 
எய்ததுபோல்‌ அவர்‌ உணர்ந்தார்‌ (வசனங்கள்‌ 10-13). 

மற்றவாசளால்‌ வெட்கப்படுத்தப்பகெலும்‌ இழித்துரைக்கப்படுதலும்‌ 
தம்மை தேவனுடைய வரவேற்புக்குத்‌ தயார்செய்கெது. எரேமியாவின்‌ 
சொந்த ஜனங்கள்‌ அவரை இழிவுப்படுத்தி, அவரை ஏளனம்‌ செய்வதற்குப்‌ 
பாடல்களை ஏற்படுத்தினர்‌. அவரது கசப்புணர்வானது, பலத்த நெடியுள்ள 
ஒருவகைத்‌ தாவரத்திலிருந்து தயாரிக்கப்படும்‌ கசப்பான பானமான 








எட்டியைக்‌ குடித்தல்‌ என்பதுபோல்‌ விவரிக்கப்பட்டது. அவருடைய 
ஆத்துமாவின்‌ கசப்பானது, அவருடைய வாயில்‌ கசப்பான ருசியைப்‌ போல்‌ 
விளக்கப்படுத்தப்‌ பட்டிருந்தது (வசனங்கள்‌ 14, 15). 

தேவனுக்காகப்‌ பசியாயிருத்தல்‌ என்பது தேவனால்‌ நிறைக்கப்‌ 
படுதலுக்கு நம்மைக்‌ தயார்செய்றைது. வசனங்கள்‌ 16 முதல்‌ 18 வரையுள்ள 
பகுதியானது எரேமியாவின்‌ துன்புறுதல்‌ பற்றிய பலத்த மற்றும்‌ அதிகம்‌ 
விரிவான விவரிப்புகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. பட்டினியாகக்‌ கடக்கும்‌ 
மனிதர்கள்‌ மரத்தூள்‌, உலர்ந்த இலைகள்‌ அல்லது மண்ணைக்கூடத்‌ 
தின்பார்கள்‌. அவர்‌ காவற்சாலை முற்றத்தில்‌ (இருட்டறையில்‌) இருந்த 
போது மண்ணுடன்‌ பருக்கைக்கற்களைக்‌ கலந்து உண்ணும்‌ அளவுக்குப்‌ 
பசியுடன்‌ இருந்தாரா? ஒருவேளை அவர்‌ சிறையில்‌ தள்ளப்பட்ட போது, 
அவருக்கு அப்பமும்‌ தண்ணீரும்‌ மாத்திரம்‌ உணவாகக்‌ தரப்பட்டிருக்கலாம்‌ 
(எரே. 37:21), அவருக்குரிய அப்பமானது சிறைச்சாலை யின்‌ தரையில்‌ 
இருந்த மண்‌ அல்லது சேற்றின்‌ மீது வீசப்பட்டி ருக்கலாம்‌. விஷயம்‌ இவ்வாறு 
இருந்தால்‌, அவர்‌ தமது அப்பத்தை மண்ணுடனும்‌ மற்ற எல்லாவற்றுடனு 
ம்‌ உண்ண வேண்டியிருந்திருக்கும்‌, அது அவரது பற்களை உடைப்பதாக 
அல்லது நொறுக்குவதாக இருந்திருக்கும்‌. அவர்‌ சாம்பல்‌ குவியல்களினால்‌ 
மூடப்பட்டேோ அல்லது அதன்மீது புரளவேண்டிய தாகவோ 
இருந்திருக்கும்‌, இது அவரது தாழ்மையான மற்றும்‌ நொறுங்கிப்‌ போன 
நிலையைச்‌ சுட்டிக்காண்பித்தது. 

அவருக்குச்‌ சமாதானமோ, வளமையோ, நம்பிக்கையோ அல்லது 
பலமோ இருந்ததில்லை - இந்த நான்கு விஷயங்களுக்காகவும்‌ ஓவ்வொரு 
வரும்‌ ஏங்குகின்றனர்‌ மற்றும்‌ இவைகள்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ அவசியமான 
வைகளாய்‌ இருக்கின்றன. இவை யாவையும்‌ கர்த்தரால்‌ அனுப்பப்பட்ட 
அழிவில்‌ மூழ்கி அழிந்துபோயிருந்தன. நம்பிக்கையை இழந்துபோகுதல்‌ 
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என்பதுதான்‌ தாங்குவதற்குக்‌ கடினமானதாய்‌ இருந்தது. ஒருவர்‌ 
எதிர்காலத்தில்‌ நம்பிக்கையின்‌ ஒளிக்கீற்று ஒன்றைக்‌ கண்டால்‌ மற்ற 
மூன்றும்‌ இல்லாமலேயே சற்றுக்காலத்திற்கு வாழமுடியும்‌. நம்பிக்கை 
என்பதே குகையின்‌ முடிவில்‌ வெளிச்சமாக உள்ளது. நம்பிக்கை 
இருந்ததென்றால்‌, சமாதானம்‌, வளமை மற்றும்‌ பலம்‌ ஆகியவை காத்திருக்க 
இயலும்‌. யூதா தேசத்தின்மீது நம்பிக்கையின்மையானது மேகம்போலக்‌ 
கவிந்திருந்ததை எரேமியா அனுபவத்தில்‌ உணர்ந்தார்‌. 


நம்பிக்கை வெளிப்படுகிறது 

எரேமியாவின்‌ பலமும்‌ நம்பிக்கையும்‌ அற்றுப்போனபோது, அவர்‌ 
தமது பெருந்துன்பத்தில்‌ மூழ்கிப்‌ போவதாகக்‌ காணப்பட்ட போகதே, 
நம்பிக்கையானது மேகங்களினூடே சூரிய ஒளிக்கற்றுபோல்‌ வெளிப்‌ 
பட்டது: “எட்டியும்‌ பிச்சுமாயெ என்‌ சிறுமையையும்‌ என்‌ தவிப்பையும்‌ 
நினைத்தருளும்‌. என்‌ ஆத்துமா அவைகளை நினைத்து நினைத்து எனக்குள்‌ 
முறிந்துபோகிறது. இதை என்‌ மனதிலே வைத்து, நம்பிக்கை கொண்டிருப்‌ 
பேன்‌” (3:19-21). 

அவர்‌ நம்பிக்கையை எவ்வாறு கண்டார்‌? அவர்‌ தேவனை நினைவு 
கூர்ந்தார்‌. கர்த்தருடைய நாமத்தைக்‌ குறிப்பிட்டது மாத்திரமே அவரது 
நினைவைக்‌ கிளர்ந்தெழச்‌ செய்தது என்பது உறுதி. அவர்‌ தமது வழக்கை 
தேவனுக்கு முன்பாக எடுத்துச்சென்று, “எட்டியும்‌ பிச்சுமாகிய என்‌ 
சிறுமையையும்‌ என்‌ தவிப்பையும்‌ நினைத்தருளும்‌. என்‌ ஆத்துமா 
அவைகளை நினைத்து நினைத்து எனக்குள்‌ முறிந்துபோதிெது” என்று 
கதறினார்‌. அவர்‌ தமது பாதையைக்‌ தற்காலிகமாகத்‌ தடை செய்திருந்த 
ஆழமான பெருந்துன்பத்திலும்கூட இன்னமும்‌ தேவனை நினைவுகூர்ந்தார்‌ 
மற்றும்‌ அவருக்கு(தேவனுக்கு) முன்பாகத்‌ தாழ வணங்கக்‌ கூடியவராக 
இருந்தார்‌. 

தேவனில்‌ எப்போதுமே நம்பிக்கை உள்ளது. கர்த்தரை அழைத்துத்‌ 
தொழுதுகொண்ட செயல்‌ எரேமியாவுக்குள்‌ நம்பிக்கையின்‌ அக்கினியை 
மீண்டும்‌ தூண்டிவிட்டது. நம்பிக்கை என்பது அவர்‌, மோதியடிக்கப்பட்ட 
தமது கப்பல்‌ பழுதுநீக்கப்படும்‌ வரைக்கும்‌ அதைக்‌ கட்டிவைக்கப்‌ 
பயன்படும்‌ பாலந்தாங்கியைப்போல்‌ ஆயிற்று. 








செய்தி என்ன? 

நீங்கள்‌ எப்போதாவது நம்பிக்கையின்மையின்‌ உணர்வினால்‌ துன்புற்று 
இருக்கின்றீர்களா? நீங்கள்‌ நேசிக்கும்‌ எவராவது ஒருவர்‌ துன்புற்றதினால்‌, 
உதவியற்ற நிலையின்‌ உணர்வில்‌ எப்போதாவது நீங்கள்‌ மூழ்கிப்போய்‌ 
இருக்கின்றீர்களா? ஒன்றுமறியாதவர்கள்‌ துன்புறுவதில்‌ உள்ள நியாயம்‌ 
பற்றி நீங்கள்‌ எப்போதாவது கேள்வி எழுப்பியிருக்கின்றீர்களா? 

எரேமியாவின்‌ பெருந்துன்பத்தைச்‌ சமாளிப்பதற்கும்‌ தொடுவானத்தில்‌ 
நம்பிக்கையைக்‌ காண்பதற்கும்‌ அவருக்கு உதவும்படியான இரண்டு 
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நடவடிக்கைகளை அவர்‌ மேற்கொண்டார்‌. முதலாவது அவர்‌ துக்கத்தை 
வெளியிட்டார்‌. முனைவர்‌ பில்‌ ஃபிளாட்‌ அவர்கள்‌, துக்கத்தை வெற்றி 
கொள்வதற்குப்‌ பத்து படிநிலைகளை வரைக்குறிப்பிட்டார்‌. இந்தப்‌ 
பட்டியலில்‌, துக்கத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுதலும்‌ அதை வெளிப்படுத்துகலும்‌ 
உள்ளடங்கியிருக்கிறது.” அதிகாரம்‌ 3ன்‌ முதல்‌ பதினெட்டு வசனங்களில்‌ 
எரேமியா தமது துக்கத்தை வெளிப்படுத்தினார்‌. நமது உணர்வு எவ்வாறு 
உள்ளது என்பதை ஒரு நண்பரிடமோ அல்லது நம்மை ஆற்றப்‌ 
படுத்துபவரிடமோ பேசுவதன்மூலம்‌ வெளிப்படுத்துதல்‌ என்பது வெறுப்‌ 
புணர்வையும்‌ கசப்புணர்வையும்‌ வெளியேற்றுவதற்கு நம்மை அனு 
மதிக்கிறது. அது வெளியேறிவிட்டால்‌, நாம்‌ தொலைதூரத்‌ தொடு 
வானத்தில்‌ நிம்மதியின்‌ சூரியனைக்‌ காணத்தொடங்குவோம்‌. 

யாராவது ஒருவர்‌ துன்புறும்‌ காலத்தில்‌ அவருக்கு உதவிசெய்ய நீங்கள்‌ 
முயற்சித்துக்கொண்டி ருந்தால்‌, (அவர்‌ கூறுவதைக்‌) கவனித்துக்‌ கேட்குதல்‌ 
என்பதே நீங்கள்‌ செய்யக்கூடிய மிகச்சிறந்த விஷயமாயிருக்கும்‌. அவர்‌ தமது 
உணர்வுகளை வெளிப்படுத்த அனுமதியுங்கள்‌. அனுதாபத்தை வெளியிடு 
குல்‌, அவர்‌ மீது நீங்கள்‌ கொண்டுள்ள அன்பையும்‌ அக்கறையையும்‌ 
காண்பித்தல்‌ ஆகியவற்றைத்‌ தவிர வேறு எதையும்‌ கூறுதல்‌ பெரும்பாலும்‌ 
அவசியமற்றதாக உள்ளது. 

இரண்டாவதாக, எரேமியா தமது பெருந்துன்பத்தைத்‌ தேவனிடம்‌ 
எடுத்துச்‌ சென்றார்‌. அவர்‌, தேவன்‌ எப்போதுமே இருக்கின்றார்‌ என்பதை 
நினைவுகூர்ந்தார்‌. நம்மில்‌ சிலர்‌ மாத்திரமே புரிந்து கொள்வதாகக்‌ காணப்‌ 
படுகின்றபடியால்‌, துன்புறுதல்‌ என்பது தனிமையானதாக உள்ளது. 
நம்மைப்‌ புரிந்து கொள்பவர்‌ ஒருவர்‌ நமக்கு இருக்கின்றார்‌. அவர்‌, எந்த ஒரு 
நபரும்‌ அனுபவிக்கக்‌ கூடிய பெருந்துன்பத்தையும்‌ தனிமையையும்‌ அனு 
பவித்திருக்கின்றார்‌. “ஆதலால்‌, அவர்தாமே சோதிக்கப்பட்டுப்‌ பாடு 
பட்டதினாலே, அவர்‌ சோதிக்கப்படுகிறவர்களுக்கு உதவிசெய்ய வல்ல 
வராயிருக்கிறார்‌” (எபி. 2:18). எபிரேயர்‌ 4:16 வசனமானது, “ஆதலால்‌, நாம்‌ 
இரக்கத்தைப்‌ பெறவும்‌, ஏற்ற சமயத்தில்‌ சகாயஞ்செய்யுங்‌ கிருபையை 
அடையவும்‌, தைரியமாய்க்‌ கிருபாசனத்தண்டையிலே சேரக்கடவோம்‌” 
என்று நம்மை அழைக்கிறது. 

உடல்ரீதியான வாழ்வைக்‌ காட்டிலும்‌ நித்தியமான ஆத்துமாவைப்‌ 
பற்றி தேவன்‌ அதிகம்‌ அக்கறை உள்ளவராக இருக்கின்றார்‌. துன்புறுகல்‌ 
பற்றிய அவரது ஆலோசனையானது அவரது வசனத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ளது: 


என்‌ சகோதரரே, நீங்கள்‌ பலவிதமான சோதனைகளில்‌ அகப்‌ 
படும்போது, உங்கள்‌ விசுவாசத்தின்‌ பரீட்சையானது பொறுமையை 
உண்டாக்குமென்று அறிந்து, அதை மிகுந்த சந்தோஷமாக 
எண்ணுங்கள்‌. நீங்கள்‌ ஒன்றிலும்‌ குறைவுள்ளவர்களாயிராமல்‌, 
பூரணராயும்‌ நிறைவுள்ளவர்களாயும்‌ இருக்கும்படி, பொறுமையானது 
பூரண கிரியை செய்யக்கடவது (யாக்‌. 1:2-4). 


சோதனை, பரீட்சை மற்றும்‌ துன்புறுதல்‌ ஆகியவை, நம்மைப்‌ பூரணப்‌ 
படுத்தி முழுமைப்படுத்துகிற நித்திய மதிப்புமிக்க சில விஷயங்களை 
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உண்டாக்குகின்றன. ஒருவேளை இது, தேவனுக்கு முன்பாகப்‌ பூரண 
ராகவும்‌ முழுமையானவராகவும்‌ நிலைநிறுத்துவதற்குக்‌ கிறிஸ்து பட்ட 
பாடுகளை நாம்‌ அடையாளம்‌ காண நமக்கு உதவலாம்‌. நாம்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
என்ற வகையில்‌ அவரது பாடுகளில்‌ பங்கேற்க வேண்டியதாக உள்ளது. 

குற்றம்‌ ஒன்றும்‌ அறியாதவர்களின்‌ பாடுகள்கூட பயனற்றுப்‌ 
போவதில்லை, இந்தப்‌ பயன்கள்‌ நம்மால்‌ காணமுடியாதவைகளாகக்‌ கூட 
இருக்கலாம்‌. நமது சொந்தத்‌ தவறுகளினால்‌ உண்டானவைகள்‌ தவிர மற்ற 
ஒவ்வொரு வேதனையில்‌ இருந்தும்‌ நாம்‌ பாதுகாக்கப்பட்டு கவசமிடப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌ வாழ்வின்‌ சோதனைகளை எதிர்கொள்ள நாம்‌ தயாராய்‌ 
இருக்கமாட்டோம்‌. துன்புறுதல்‌ என்பது நம்மை உறுதிப்படுத்தி, நம்மைத்‌ 
தயார்செய்து, வாழ்வின்‌ அடுத்த போராட்டத்திற்கு நம்மை ஆயத்த 
மாக்குகிறது. 

தேவன்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ செய்வது 
இன்னதென்று அறிந்துள்ளார்‌. தேவன்‌ எவ்வளவாகப்‌ பராமரிக்கின்றார்‌ 
என்பதை அறிந்த ஒருவர்‌, “ஆகையால்‌, ஏற்றகாலத்திலே தேவன்‌ உங்களை 
உயர்த்தும்படிக்கு, அவருடைய பலத்த கைக்குள்‌ அடங்கியிருங்கள்‌. அவர்‌ 
உங்களை விசாரிக்கிறவரானபடியால்‌, உங்கள்‌ கவலைகளையெல்லாம்‌ 
அவர்மேல்‌ வைத்துவிடுங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (1 பேது. 5:6, 7). நாம்‌ 
துன்புறுகின்றபோது சாய்ந்துகொள்ள யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ தேவை 
என்பதைவிட அதிகமாக நாம்‌ ஏன்‌ துன்புறுகின்றோம்‌ என்பதை அறியத்‌ 
தேவையில்லை. 





குறிப்புகள்‌ 

James E. Smith, Jeremiah and Lamentations, Bible Study Text Book Series (Joplin, 
Mo.: College Press, 1974), 879. Charles R. Swindoll, The Lamentations of Jeremiah (Waco, 
Tex.: Insight for Living, 1986), 27. ‘Bill W. Flatt, From Worry to Happiness (Nashville: 
Christian Communications, 1979), 80-82. 
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தவன்‌ மிக நல்லவராம்‌! 
இருக்கீன்றூர்‌! 


[5:22-59) 


நடுத்தர வயதுள்ள ஒரு பெண்மணிக்குப்‌ புற்றுநோய்‌ இருப்பதாகக்‌ 
கண்டறியப்பட்டது. அறுவைச்‌ சிகிச்சையைத்‌ தொடர்ந்து இரசாயனச்‌ 
சிகிச்சை அளிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று பரிந்துரைக்கப்பட்டது. அறுவைச்‌ 
சிகிச்சைக்குப்‌ பின்பு அவள்‌ மருத்துவமனையின்‌ அறைக்குக்‌ கொண்டு 
வரப்பட்டாள்‌, அங்கு அவள்‌ மயக்கத்திலிருந்து எழுன்றபோது அவளது 
குடும்பத்தார்‌ அவளிடத்தில்‌ இருக்கும்படி அனுமதிக்கப்பட்டனர்‌. அவள்‌ 
படிப்படியாக மயக்கம்‌ தெளிந்து சுற்றிலும்‌ பார்த்து, தனது குடும்பத்தார்‌ 
அந்த அறையில்‌ இருப்பகைக்‌ கண்டாள்‌. அவள்‌ புன்முறுவலுடன்‌, “தேவன்‌ 








நல்லவராயிருக்கின்றார்‌ அல்லவா?” என்று கேட்டாள்‌. 

புலம்பல்‌ 3:1-18ல்‌ எரேமியாவின்‌ பல்லவி நம்பிக்கையற்றதாக ஓலித்தது; 
அவரது பெருந்துன்பம்‌ விவரிக்க இயலாததாக இருந்தது. இந்த வார்த்தைகள்‌ 
தேவனை, ஒரு நிகழ்கால உண்மை நிலை என்பதை விட அதிகமாக தூரத்தில்‌ 
உள்ள ஒரு நினைவாகவே சித்தரித்தன. பெருந்துன்பத்தைப்‌ பற்றிய 
தூர்க்கதரிசியின்‌ வெளிப்பாடானது, “இவை எல்லாவற்றிலும்‌ தேவன்‌ எங்கே 
இருக்கின்றார்‌?” என்று கேட்பதாகக்‌ காணப்பட்டது. 

மலை உச்சி என்பது மூன்றாவது புலம்பலின்‌ மையமாக உள்ளது. 
எரேமியா, பெருந்துன்பத்தின்‌ பள்ளத்தாக்கிலிருந்து மேலேறி, 
வேதனையின்‌ அழுத்தத்தைவிட்டு மேலேறி, மேலே கண்ணோக்கிக்‌ 








கர்த்தரின்‌ பிரசன்னத்தைப்‌ பார்க்கத்‌ தொடங்கினார்‌. அங்கு தேவன்‌ 
எல்லாவேளையிலும்‌ உடன்‌ இருந்திருந்தார்‌. அவர்‌ கலக்கமூட்டும்‌ 
நிகழ்ச்சிகள்‌ எல்லாவற்றிற்குள்ளும்‌ அவற்றைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருந்திருந்தார்‌. 
இந்த நிகழ்ச்சிகளில்‌ எதுவும்‌ தேவனுடைய கவனத்திற்குத்‌ தப்பவில்லை. 
அவர்‌ தொலைவில்‌ இருந்ததாகக்‌ காணப்பட்ட போது, அது தேவன்‌ 
கவனிக்காது இருந்தார்‌ என்றிருக்கவில்லை, ஆனால்‌ அவரது பிரசன்னத்தை 
எரேமியா அறியாது இருந்தார்‌ என்றிருந்தது. தேவனுடைய பிரசன்னத்தைப்‌ 
புரிந்து உணர்ந்துகொள்ளுதல்‌ என்பது கடைசியில்‌ எரேமியாவுக்கும்‌ 
யூதேயாவின்‌ மக்களுக்கும்‌ நம்பிக்கையை அளித்தது. 

வேதாகம வரலாறுகள்‌ மற்றும்‌ நிகழ்வுகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ உள்ளது 
போலவே, எரேமியாவின்‌ புலம்பலும்கூட, நமக்கு யூதாவின்‌ பெருந்‌ 
துன்பத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக தேவனுடைய இயல்பைப்‌ பற்றி 
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கூறுகிறது. யூதாவின்‌ பெருந்துன்பம்‌ என்பது ஒரு பின்னணித்‌ திரையாக 
மாத்திரம்‌ இருந்தது, இது தேவனுடைய உண்மையான இயல்பு வெளிப்‌ 
படுத்தப்‌ படுவதற்குறிய சூழ்நிலையாக மாத்திரம்‌ இருந்தது. எரேமி 
யாவைக்‌ கலங்கச்‌ செய்த நிகழ்ச்சிகளை நாம்‌ எவ்வளவாக நெருங்கிப்‌ 
பார்க்கன்றோமோ, அவ்வளவுக்கு அதிகமாக நாம்‌ தேவனைக்‌ காணு 
கின்றோம்‌. புலம்பல்‌ 3:22-39 வசனப்பகுதி, தேவன்‌ யார்‌ என்பதைப்‌ 
பற்றியும்‌ அவருக்கு நாம்‌ எவ்வாறு பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பது 
பற்றியும்‌ கூறுவதாயிருக்கிறது. 


தேவனுடைய நான்கு பண்புகள்‌ 
எரேமியாவுக்கு நம்பிக்கையானது, 3:22-25௮ வில்‌ தொகுத்துரைக்‌ 
கப்படுகிற தேவனுடைய இயல்பின்‌ நான்கு அழகுமிகுந்த மற்றும்‌ ஆறுதல்‌ 
அளிக்கும்‌ முகப்புகளினால்‌ அடக்கப்பட்டி ருந்தது: 


நாம்‌ நிர்மூலமாகாதிருக்கிறது கர்த்தருடைய கிருபையே, அவருடைய 
இரக்கங்களுக்கு முடிவில்லை. அவைகள்‌ காலை தோறும்‌ 
புதியவைகள்‌, உமது உண்மை பெரிதாயிருக்றெது. “கர்த்தர்‌ என்‌ பங்கு” 
என்று என்‌ ஆத்துமா சொல்லும்‌, “ஆகையால்‌ அவரிடத்தில்‌ நம்பிக்கை 
கொண்டிருப்பேன்‌.” தமக்குக்‌ காத்திருக்கிறவர்களுக்கும்‌ தம்மைத்‌ 
தேடுகிற ஆத்துமாவுக்கும்‌ கர்த்தர்‌ நல்லவர்‌. 


கிருபை என்பது முதலாவதாக உள்ளது: “நாம்‌ நிர்மூலமாகாதிருக்கிறது 
கர்த்தருடைய கிருபையே” (வச. 22௮). “கிருபை” என்பதற்கு இவ்விடத்தில்‌ 
வருகிற எபிரெய வார்த்தையானது ஆங்கில வார்த்தையொன்றைக்‌ 
கொண்டு மொழிபெயர்க்கப்படக்‌ கடினமானதாக உள்ளது. இது “இருபை”” 
என்பதற்கான புதிய ஏற்பாட்டு வார்த்தையினுடைய அதே அர்த்தத்தைக்‌ 
கொண்டுள்ளது, மற்றும்‌ இது சிலவேளைகளில்‌ “இரக்கம்‌? என்று 
மொழிபெயர்க்கப்படுறெது. 

தேவனுடைய இரக்கமானது (நமக்குத்‌) தரவேண்டிய தண்டனையை 
நிறுத்தி வைக்கிறது. அவரது இரக்கமானது தண்டனையின்மீது வரை 
முறைகளை வைத்து கடைசியில்‌ “போதும்‌!” என்று கூறுகிறது. நியாயம்‌ 
என்பது மக்கள்‌ தங்கள்‌ செயல்களுக்குத்‌ தக்க தண்டனையைப்‌ பெறும்படி 
பார்த்துக்கொள்கிறது. இரக்கம்‌ என்பது நியாயத்தை எல்லைகளுக்குள்‌ 
கட்டிவைத்து, அதைப்பிசைந்து உருவாக்கி, தாங்கக்கூடியதாக்குகிறது. 
வேதனை நிறைந்த, தரத்தகுதியான நியாயம்‌ என்ற சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ 
இருந்து, தேவனுடைய இரக்கம்‌ வருகிறது, இது அவர்‌ நியாயத்தைச்‌ 
செயல்படுத்துவதில்‌ நீதியும்‌ அன்பும்‌ உள்ளவராக இருக்கின்றார்‌ என்பதை 
வெளிப்படுத்துகிறது. நியாயத்தில்கூடத்‌ தேவன்‌ நமது உயர்ந்தபட்ச 
நன்மையை நாடுகின்றார்‌ என்பதை இரக்கம்‌ வெளிப்படுத்துகிறது. தேவன்‌ 
நல்லவராயிருக்கின்றார்‌, அல்லவா? 

இரக்கம்‌ என்பது இரண்டாவதாக உள்ளது: “அவருடைய இரக்கங்‌ 
களுக்கு முடிவில்லை” (வச. 22ஆ). “இரக்கம்‌” என்ற வார்த்தையும்‌ விளக்‌ 
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கத்தில்‌ குறைவுபடுகிறது. இது இரக்கத்தின்‌ அர்த்தத்தின்மீது விரிவாகி 
வியாபகப்படுகிறது. இரக்கம்‌ என்பது உதவியற்று அல்லது துன்புற்று 
இருப்பவர்களிடத்தில்‌ காண்பிக்கப்படக்கூடிய பரிவிரக்கமுள்ள அன்பாக 
அல்லது ஆழமான பரிவுணர்வாக உள்ளது. சிலவேளைகளில்‌ “கிருபை” 
மற்றும்‌ “பரிவிரக்கம்‌”” என்ற வார்த்தைகள்‌ ஒன்றுக்கொன்று மொழி 
பெயர்த்துக்‌ கொள்கின்றன. இவைகள்‌ ஒன்றுக்குப்‌ பதில்‌ இன்னொன்றாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்படக்‌ கூடும்‌. இரக்கம்‌ என்பது செயல்‌ ஒன்றை உள்ளடக்கி 
யிருக்கையில்‌, பரிவிரக்கம்‌ என்பது அதிகம்‌ உணர்வுப்பூர்வமானதாக 
உள்ளது. இரக்கம்‌ என்பது கிருபைக்குக்‌ காரணமாக இருக்கிறது. இவ்விரு 
வார்த்தைகளும்‌ தேவனுடைய அன்பின்‌ முடிவற்ற தன்மையையும்‌ 
உறுஇத்தன்மையையும்‌ வெளிப்படுத்துகின்றன. 

தேவனுடைய கிருபை மற்றும்‌ பரிவிரக்கம்‌ ஆகியவற்றிற்கான 
ஆதாரங்கள்‌ ஒவ்வொரு காலை வேளையிலும்‌ புதியதாக உள்ளன. 
உதயமாகும்‌ ஒவ்வொரு நாளிலும்‌ அவைகள்‌ புத்துணர்வுடனும்‌ புதிய 
தன்மையுடனும்‌ உள்ளன. சூரியன்‌ ஒரு புதிய நாளைக்‌ கொண்டுவருவது 
எவ்வளவு உறுதியானதோ அவ்வளவுக்கு தேவனுடைய அன்பிரக்கமானது 
அவரது மக்களை வாழ்த்தி ஆறுதல்‌ படுத்துகிறது. ஒவ்வொரு காலை 
வேளையிலுமா? ஓ! தேவனுடைய இரக்கம்‌ ஒருக்காலும்‌ வெறுமை 
யாவதில்லை; அது ஒவ்வொரு நாளிலும்‌ திரும்பவும்‌ தொடங்குகிறது (ஏசா. 
33:2ஐக்‌ காணவும்‌). 

நகரத்தில்‌ வாழ்ந்துகொண்டிருந்த ஒரு பையன்‌ ஒவ்வொரு 
கோடைகாலத்திலும்‌ பண்ணையில்‌ இருந்த தனது தாத்தாவைக்‌ 





காண்பதற்குச்‌ சென்றான்‌. அங்கு அவன்‌ நாள்‌ முழுவதும்‌ வெளியில்‌ 
விளையாடிக்கொண்டு, குன்றுகளின்‌ மேலும்‌ கீழும்‌ அலைந்து 
திரிந்துகொண்டு, குட்டையில்‌ மீன்பிடித்துக்கொண்டு, நீரோடையில்‌ நீந்திக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌. அவன்‌ தனது தாத்தாவிற்கு, மாடுகளின்‌ பாலைக்‌ கறப்‌ 
பதற்கும்‌, முட்டைகளைச்‌ சேகரிப்பதற்கும்‌, கால்நடைகளுக்கு உணவளிப்‌ 
பதற்கும்‌ உதவி செய்தான்‌. அவன்‌ அறைக்குள்‌ சென்று படுக்கைக்குச்‌ 
செல்லும்‌ வேளையான இரவு வரும்போது வருத்தம்‌ அடைந்தான்‌. அவன்‌ 
பண்ணையில்‌ காண்பதற்கு உரிய காட்சிகளினாலோ அல்லது செய்வதற்‌ 
கான வேலைகளினாலோ ஒருக்காலும்‌ களைப்புற்றதில்லை. ஒவ்வொரு 
காலை வேளையிலும்‌, அவன்‌ படுக்கையில்‌ இருந்து குதித்து எழுந்து, 
பிரகாசமான சூரிய வெளிச்சத்தைக்‌ கண்டு “ஓ!” என்று கூவினான்‌. விரைவில்‌ 
உடை உடுத்திக்கொண்டு, இன்னொரு நாளைத்‌ தொடங்குவதற்கு அவன்‌ 
துரிதமாய்‌ வெளிச்சென்றான்‌. 

புதியதாகவும்‌ புத்துணர்வுடனும்‌ உள்ளதான, தேவனுடைய 
கிருபையின்மீதுள்ள விசுவாசமானது அன்றாட வாழ்வில்‌ அந்த “ஓ!” 
என்பதைத்‌ திரும்பவும்‌ இடக்கூடும்‌. ஆம்‌, தேவன்‌ நல்லவராக 
இருக்கின்றார்‌. 

அடுத்து நாம்‌ உண்மையைக்‌ காணுகின்றோம்‌: “உமது உண்மை 
பெரியதாயிருக்கிறது”” (வச. 23ஆ). உண்மை என்பது தேவனுடைய 
மகத்துவத்தை இன்னொரு படிநிலைக்கு மேலாக உயர்த்துகிறது. நீங்கள்‌ 
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அவரைச்‌ சார்ந்திருக்க முடியும்‌. அவர்‌ அங்கிருப்பார்‌ என்ற உறுதித்‌ 
குன்மையுடன்‌ நீங்கள்‌ உங்கள்‌ முழுமையான நம்பிக்கையை அவர்மீது 
வைக்க முடியும்‌. தேவன்‌ கிருபையையும்‌ பரிவிரக்கத்தையும்‌ காண்பிப்பதில்‌ 
முற்றிலும்‌ உண்மையுள்ளவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று அறிதலைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமாக மறு உறுஇப்படுத்துகிற விஷயம்‌ வேறு எது உள்ளது? 
அவர்‌ தமது வாக்குத்தத்தத்தைக்‌ காத்துக்கொள்வார்‌. அவர்‌ எப்போதுமே 
அவராகவே இருப்பார்‌; அவர்‌ ஏற்கனவே உள்ள நிலையைவிட 
அதிகமாகவோ அல்லது குறைவாகவோ ஒருக்காலும்‌ மாறமாட்டார்‌, 
ஏனென்றால்‌ அவர்‌ பூரணமானவராக உள்ளார்‌. 

வசனங்கள்‌ 22 முதல்‌ 24 முடிய உள்ள பகுதியிலிருந்து நமது மாபெரும்‌ 
கிறிஸ்துவ கீர்த்தனையொன்று வருகிறது: 





காலை நேரம்‌ இன்ப ஜெப தியானமே 
கருணைப்‌ பொற்பாதம்‌ காத்திருப்பேன்‌ 
அதிகாலையில்‌ அறிவை உணர்த்தி 
அன்போடு தேவன்‌ தினம்‌ பேசுவார்‌ 


எஜமான்‌ என்‌ இயேசு முகம்‌ தேடுவேன்‌ 
என்‌ கண்‌ கர்த்தாவின்‌ கரம்‌ நோக்குமே 
எனக்கு ஒத்தாசை அவரால்‌ கிடைக்கும்‌ 
என்னை அழைத்தார்‌ அவர்‌ சேவைக்கே” 


நற்தன்மை என்பது கடை சி முகப்பாக உள்ளது: “கர்த்தர்‌ நல்லவர்‌” (வச. 
25௮). முந்திய மூன்று பண்புகளும்‌ அவரது நற்தன்மைக்குச்‌ சாட்சி 
கொடுக்கின்றன. நற்தன்மை என்பது அடித்தளமாக, தேவன்‌ தம்‌ படைப்‌ 
புகள்‌ பற்றி உணருகின்ற மற்றும்‌ கரியைசெய்கின்ற வழிமுறையின்‌ 
ஓட்டுமொத்தப்‌ பண்பாக உள்ளது. அப்போஸ்தலரான பவுல்‌, தேவனு 
டைய நற்தன்மையானது மனந்திரும்புதலுக்குத்‌ தூண்டுகிறதாகவும்‌, அது 
நாம்‌ அவரது தயவு, பொறுமை, நீடியசாந்தம்‌ ஆகியவற்றை அசட்டைப்‌ 
பண்ணக்‌ கூடாதென்று எச்சரிக்கிறதாகவும்‌ உள்ளதாகப்‌ பேசினார்‌ (ரோமர்‌ 
2:4). ரோமாபுரியில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனுடைய தயவில்‌ 
தொடர்ந்து நிலைத்திருக்க வேண்டிய அவசியம்‌ பற்றிப்‌ போதிப்பதற்காகத்‌ 
தேவனுடைய தயவையும்‌ கண்டிப்பையும்‌ மாறுபடுத்தி ஒப்பிட்டுக்‌ 
காட்டவும்‌ செய்தார்‌ (ரோம. 11:22). 








தேவனுடைய மாபெரும்‌ பண்புகள்‌, எரேமியா, “கர்த்தர்‌ என்‌ பங்கு 
என்று” கூறுவதற்குக்‌ காரணமான நம்பிக்கையை அளித்தன (வச. 24௮). 
“பங்கு” என்ற வார்த்தை ஒரு சுதந்தரவீதத்தகைக்‌ குறிப்பதற்கு வழக்கமாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது. எண்ணாகமம்‌ 18:20ல்‌ தேவன்‌, லேவியராகவும்‌ 
ஆசாரியராகவும்‌ இருந்த ஆரோனிடத்தில்‌, அவரும்‌ லேவியர்களும்‌ மற்ற 
கோத்திரத்தார்களைப்போல்‌ நிலத்தில்‌ சுதந்தரவீதத்தை அல்லது பங்கைப்‌ 
பெற மாட்டார்கள்‌ என்று விளக்கினார்‌. அவரிடத்தில்‌ தேவன்‌, “நானே உன்‌ 











பங்கும்‌ உன்‌ சுதந்தரமுமாய்‌ இருக்கின்றேன்‌” என்று கூறினார்‌. 
வாழ்வின்‌ மிக அடிப்படையான தேவைகள்‌ நடைமுறையில்‌ இல்லாது 
ஓழிந்துபோன ஒரு வேளையில்‌, கர்த்தர்‌ எரேமியாவின்‌ பங்காக இருப்பார்‌ 
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என்பதில்‌ எரேமியா திருப்தியடைந்தார்‌. தேவன்‌ அவரது (எரேமியாவின்‌) 


சுதந்தரவீதமாக - அவரது அப்பமாக, அவரது உடையாக, அவரது 
உறைவிடமாக, அவரது எல்லாமுமாக- இருந்தார்‌. 





தொடர்ந்து வரும்‌ வசனங்களில்‌ எரேமியா, தேவன்‌ யாராயிருக்‌ 
கின்றார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ என்ன செய்துள்ளார்‌ என்பவற்றிற்கு மக்கள்‌ எவ்வாறு 
பதில்‌ செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பதில்‌ தமது கவனத்தை திருப்பினார்‌. 





தேவன்‌ என்ன செய்யமாட்டார்‌ 
ஒரு சத்தியத்தின்‌ எதிரான விஷயத்தை ஆழ்ந்து சிந்தித்தல்‌ அல்லது 
அதை ஒரு மாறுபட்ட பின்னணிக்கு எதிராகக்‌ கண்ணோக்குதல்‌ என்பது 
சிலவேளைகளில்‌ ஒரு சத்தியத்தை அறியக்கூடிய தகுதியான கண்ணோக்‌ 
கமாக உள்ளது. வச. 25 முதல்‌ 30 வரை உள்ள பகுதியில்‌ நாம்‌ தேவனுக்கு 





எவ்வாறு பதில்‌ செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று காண்பதற்கு முன்பு, 
தேவன்‌ என்ன செய்யமாட்டார்‌ என்பதை நாம்‌ முதலில்‌ கண்ணோக்கு 
வோம்‌. 


ஆண்டவர்‌ என்றென்றைக்கும்‌ கை விடமாட்டார்‌. அவர்‌ 
சஞ்சலப்படுத்தினாலும்‌ தமது மிகுந்த கருபையின்படி இரங்குவார்‌. 
அவர்‌ மனப்பூர்வமாய்‌ மனுபுத்திரரைச்‌ சிறுமையாக்கிச்‌ சஞ்சலப்‌ 
படுத்துறெதில்லை. ஒருவன்‌ பூமியில்‌ சிறைப்பட்ட வர்கள்‌ யாவரையும்‌ 
குன்‌ கால்களின்கழ்‌ நசுக்குகிறதையும்‌, உன்னதமானவரின்‌ சமுகத்தில்‌ 
மனுஷருடைய நியாயத்தைப்‌ புரட்டுகிறதையும்‌, மனுஷனை அவனு 
டைய வழக்கிலே மாறுபாடாக்குறெதையும்‌, ஆண்டவர்‌ காணா 
திருப்பாரோ? (3:31-36). 


மக்கள்‌ அடிக்கடி, தேவன்‌ தங்களைப்‌ போலவே இருக்க வேண்டும்‌ 
என்று எதிர்பார்க்ன்றனர்‌. அவர்கள்‌ ஒரு சூழ்நிலையில்‌ என்ன 
செய்வார்களோ அதையே தேவனும்‌ செய்வார்‌ என்று அவர்கள்‌ எதிர்‌ 
பார்க்கின்றனர்‌. தேவன்‌ மனிதர்களைப்‌ போன்றவரல்ல, அவர்‌ தமது 
மக்களை மற்றவர்கள்‌ நடத்துகின்ற வழியிலேயே நடத்துவார்‌ என்று 
எதிர்பார்க்கக்‌ கூடாது. தேவன்‌ தமது நியாயத்தில்‌ மிகவும்‌ கடினமாக 
இருந்தார்‌ என்று யூதாவின்‌ மக்கள்‌ நினைத்தனர்‌. அவர்‌ தங்களைத்‌ தவறாக 
நடத்தினார்‌ என்று அவர்மீது குற்றம்சாட்டும்படி அவர்கள்‌ சோதிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கலாம்‌. எரேமியா பதிவேட்டை நேராக்கினார்‌: “ஆண்டவர்‌ 
காணாதிருப்பாரோ?” (வச. 36ஆ). தேவன்‌ நல்லவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ 
என்பதை எரேமியாவின்‌ கூற்றுகள்‌ நிரூபிக்கின்றன. 

“ஆண்டவர்‌ என்றென்றைக்கும்‌ கை விடமாட்டார்‌” (வச. 31). தேவனு 
டைய சிட்சை தற்காலிகமானதாக உள்ளது. அவரது இயல்பானது, அவர்‌ 
தமது மக்களை விட்டு என்றென்றைக்கும்‌ திரும்பியிருக்க அவரை அனு 
மதிக்காது. அவரது பரிவிரக்கம்‌, தயவு ஆகியவற்றின்படு., அவரது கண்டிப்பு/ 
ஒழுங்கு நடவடிக்கை ஒரு குறுகிய காலத்திற்கே இருக்கும்‌. தேவனுடைய 
மக்கள்‌ நியாயமான சிட்சையினால்‌ துன்புறுகின்றபோது கூட, அது 
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அவர்களின்‌ பிரயோஜனத்திற்கானதாகவே இருக்கும்‌ என்று இது 
அர்த்தப்படுகிறது. எவ்வளவாகக்‌ தண்டிக்க வேண்டும்‌ எப்போது அதை 
நிறுத்த வேண்டும்‌ என்பவற்றைக்‌ தேவன்‌ மிகச்சரியாக அறிந்திருக்கின்றார்‌. 

“அவர்‌ மனப்பூர்வமாய்‌ மனுபுத்திரைச்‌ சறுமையாக்கிச்‌ சஞ்சலப்‌ 
படுத்துறெதில்லை” (வச. 33). “மனப்பூர்வமாய்‌” என்பதற்கான எபிரெய 
வார்த்தையானது “இருதயத்தில்‌ இருந்து” என்ற நேரடியான அர்த்தம்‌ 
கொண்டுள்ளது.” தேவன்‌ தமது மக்கள்‌ துன்புறுவதைக்‌ காண 
விரும்புவதில்லை. பழிவாங்குதல்போல்‌ தோன்றுகிற விஷயமானது 
உண்மையில்‌ தீவிரமான அன்பாகவே உள்ளது. அவர்‌ தமது மக்கள்‌ தமது 
அன்பையும்‌ இரக்கத்தையும்‌ பெற்றுக்கொள்வதற்குத்‌ தங்கள்‌ இருதயங்‌ 
களைத்‌ திறக்கும்படி யாகவே அவர்களிடத்தில்‌ கிரியை செய்கின்றார்‌. தேவனு 
டைய அன்பு நெகிழ்ச்சியற்ற ஒன்றாக உள்ளது, ஆனால்‌ அது எப்போதுமே 
அவரது மக்களுக்கு நன்மைக்கானதாகவே உள்ளது. அவர்‌ நமது வாழ்வில்‌ 
அவரது நோக்கங்களை மிகச்சிறந்த வகையில்‌ நிறைவேற்றுவதற்குத்‌ தமது 
அன்பை எவ்வாறு காண்பிக்க வேண்டும்‌ என்பதை அறிந்திருக்கின்றார்‌. 
பெற்றோரின்‌ அன்பைப்போல்‌ அது அவருக்கும்‌ அவரது மக்களுக்கும்‌ சில 
வேளைகளில்‌ வேதனை நிறைந்ததாக உள்ளது. துக்கத்தை ஏற்படுத்த 
வேண்டும்‌ என்பது மாத்திரம்‌ அவரது நோக்கமாக இருப்பதில்லை. 

நான்‌ இளைஞனாயிருக்கையில்‌ என்‌ தாயார்‌, என்னை ஒழுங்குபடுத்தும்‌ 
நடவடிக்கையொன்றை மேற்கொண்ட பின்பு, சிலவேளைகளில்‌ அவர்‌, 
“இது உன்னைவிட என்னை அதிகமாக வேதனைப்படுத்துறெது” என்பார்‌. 
இது எப்படி முடியும்‌ என்பதை, நான்‌ ஒரு தந்தையாகி, எனது சொந்தக்‌ 
குழந்தைகளை ஒழுங்குபடுத்தும்‌ நடவடிக்கை மேற்கொள்ளும்‌ வரையில்‌ 
புரிந்துகொள்ளாதிருந்தேன்‌. தேவனுடைய ஒழுங்குபடுத்தும்‌ அன்பைப்‌ 
புரிந்துகொள்ள இந்த அனுபவம்‌ எனக்கு உதவுகிறது. 

அவர்‌, “பூமியில்‌ கிறைப்பட்டவர்கள்‌ யாவரையும்‌ தன்‌ கால்களின்கம்‌ 
தசுக்குறெ” தில்லை (வச. 34). இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ எதிர்ப்படைகள்‌ 
அவர்களைச்‌ சிறைப்பிடித்துச்‌ சென்றபோது என்ன செய்தனர்‌ என்பதை 








விவரிக்கிறது. எரேமியா ஒருவேளை, பாபிலோனியர்களால்‌ யூதா 
மக்களுக்கு இழைக்கப்பட்ட கொடுமையான நடவடிக்கைகளை 
நினைத்திருக்கலாம்‌. தேவன்‌ தமது மக்களைச்‌ சிட்சிப்பதற்குப்‌ 
பாபிலோனியர்களைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ அடாத 
செய்கையைத்‌ தேவனுடைய பண்பாகக்‌ குறிப்பிடக்கூடாது. இந்தக்‌ 
கொடிய விரோதிகள்‌ தங்களிடத்தில்‌ சிறைப்பட்டவர்களை நடத்திய 
விதத்தைக்‌ கொண்டு தேவனுடைய பண்பு என்ன என்பது முடிவு 
செய்யப்படக்கூடாது. 

அவர்‌ மனுஷருடைய நியாயத்தைப்‌ புரட்டுறெ” தில்லை (வக. 35௮). 
“உன்னதமானவரின்‌ சமுகம்‌” என்பது எல்லா மக்களும்‌ தங்களின்‌ நியாயம்‌ 
கேட்கப்படும்‌ உரிமையைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ தீர்ப்பாயம்‌ ஒன்று 
உன்னதமானவரின்‌ நாமத்தில்‌ அமைக்கப்படுவகைக்‌ குறிப்பிட முடியும்‌. 
நியாயமான விசாரணையைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ உரிமையை மக்களுக்குத்‌ 
குடைசெய்தல்‌ என்பது மோசடியான அரசாங்கத்தில்‌ வழக்கமான ஒரு 
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விஷயமாக இருந்தது. சில வேளைகளில்‌ யூதாவின்‌ தலைவர்களும்கூட இந்தக்‌ 
குற்றத்தைச்‌ செய்திருந்தனர்‌. இது தேவனுடைய வழியாக இருந்ததில்லை, 
இருப்பதில்லை. எவரொருவரும்‌ தமது வழக்கை முறையிடும்‌ உரிமையைத்‌ 
தேவன்‌ தமது உயர்நீதிமன்றத்தில்‌ ஒருக்காலும்‌ மறுப்பதில்லை. 
ஒவ்வொருவரும்‌ நியாயமாக, நேர்மையாக விசாரிக்கப்படுவதை அவர்‌ 





நிச்சயப்படுத்துகின்றார்‌. எவரொருவருக்கும்‌ நியாயமான விசாரணையைத்‌ 
தடைசெய்ததாகத்‌ தேவனைக்‌ குற்றப்படுத்தக்கூடாது. 


மனிதர்கள்‌ தேவனுக்கு எவ்வாறு பதில்செயல்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌ 
மக்கள்‌ கடினமான நேரங்களுக்கு, வேதனைக்கு மற்றும்‌ சிரமத்திற்கு 
இயல்பாகவே சலிப்பு, முறையிடுதல்‌ அல்லது சிலவேளைகளில்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ வெறுப்புணர்வைக்‌ காண்பித்தல்‌ என்ற வகையில்‌ 





பதில்செயல்‌ செய்கின்றனர்‌. முதலாவது எரேமியாவும்‌ அதையே செய்தார்‌; 
இருப்பினும்‌ தேவனுடைய இயல்பின்‌ மீதான தியானமானது அவரது 
நம்பிக்கையை எவ்வாறு புதிப்பித்தது என்பதை அதிகாரம்‌ 3 காண்பிக்கிறது. 


“ஆகையால்‌ அவரிடத்தில்‌ நம்பிக்கைகொண்டிருப்பேன்‌.” தமக்குக்‌ 
காத்திருக்கிறவர்களுக்கும்‌ தம்மைத்‌ தேடுகிற ஆத்துமாவுக்கும்‌ கர்த்தர்‌ 
நல்லவர்‌. கர்த்தருடைய இரட்சிப்புக்கு நம்பிக்கையோடு காத்‌ 
இருக்கிறது நல்லது. தன்‌ இளம்பிராயத்தில்‌ நுகத்தைச்‌ சுமக்கிறது மனு 
ஷனுக்கு நல்லது. அவரே அதைத்‌ தன்மேல்‌ வைத்தாரென்று அவன்‌ 
குனித்திருந்து மெளனமாயிருக்கக்கடவன்‌. நம்பிக்கைக்கு இட 
முண்டோ என்று தன்‌ வாயைத்‌ தூளில்‌ நுழுந்துவானாக. தன்னை 
அடிக்கிறவனுக்குத்‌ தன்‌ கன்னத்தைக்‌ காட்டி, நிந்தையால்‌ 
நிறைந்திருப்பானாக (3:24ஆ-80). 


தேவனுடைய இயல்பைத்‌ தமக்கும்‌ மக்களுக்கும்‌ நினைவூட்டியிருந்த 
எரேமியா, கடினமான நேரங்களில்‌ தேவனுடைய மக்கள்‌ எவ்வாறு 
பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பகைச்‌ செயல்விளக்கப்படுத்தினார்‌: 
அவரிடத்தில்‌ நம்பிக்கை கொண்டிருப்பேன்‌” (வச. 24). எரேமியாவின்‌ 
புலம்பலுக்குக்‌ மாக நம்பிக்கையின்‌ செய்தியொன்று உள்ளது. 
“கர்த்தர்மேல்‌ நம்பிக்கைவைத்து, கர்த்தரைத்‌ தன்‌ நம்பிக்கையாகக்‌ 





கொண்டிருக்கிற மனுஷன்‌ பாக்கியவான்‌” (எரே. 17:7). ஓரிடத்தில்‌ அவர்‌ 
நம்பிக்கையாகக்‌ கர்த்தராகவும்‌ இரட்சகராகவும்‌ நபர்த்துவப்படுத்தினார்‌ 
(எரே. 14:7, 8). நாம்‌ இதை நிச்சயமாக அறிய இயலாது, ஆனால்‌ எரேமியா 
சங்கீதங்களைக்‌ கொண்டிருந்து அவற்றிலிருந்து பலத்தை இழுத்துக்‌ 
கொண்டார்‌ என்று நினைக்க நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌. அவரது சில 
விளக்கங்கள்‌ குறிப்பிட்ட சில சங்கீதங்களின்‌ உண்மையான பிரதி 
பலிப்புகளாக இருக்கின்றன: “தன்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்மேல்‌ நம்பிக்கையை 
வைக்கிறவன்‌ பாக்கியவான்‌” (சங்‌. 146:5); “தேவன்மேல்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
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நம்பிக்கையை வைத்து, தேவனுடைய செயல்களை மறவாமல்‌, அவா்‌ 
கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்ளும்படிக்கும்‌ ...” (சங்‌. 78:7). 

நம்பிக்கையின்‌ செய்தியானது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ கிறிஸ்துவானவர்‌, 
“மகிமையின்‌ நம்பிக்கையாக” இருக்கின்றார்‌ என்று கூறப்படும்‌ இடத்தில்‌ 
(கொலோ. 1:27ஆ) இன்னும்‌ அதிக தெளிவாக உள்ளது. நாம்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ கொண்டுள்ள நம்பிக்கையை மற்ற வேதவசனப்பகுதிகளும்‌ 
வலியுறுத்துகின்றன: 


நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ பிதாவாகிய 
தேவனுக்கு ஸ்தோத்திரம்‌ உண்டாவதாக. அவர்‌ இயேசு கிறிஸ்து 
மரித்தோரிலிருந்து எழுந்ததினாலே, அழியாததும்‌ மாசற்றதும்‌ 
வாடாததுமாகிய சுதந்தரத்திற்கேதுவாக, ஜீவனுள்ள நம்பிக்கை 
உண்டாகும்படி, தமது மிகுந்த இரக்கத்தின்படி யே நம்மை மறுபடியும்‌ 
ஜெநிப்பித்தார்‌ (1 பேது. 1:3, 4). 


இவ்விதமாக, நாம்‌ விசுவாசத்தினாலே நீதிமான்களாக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறபடியால்‌, நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்து 
மூலமாய்‌ தேவனிடத்தில்‌ சமாதானம்‌ பெற்றிருக்கிறோம்‌. அவர்‌ 
மூலமாய்‌ நாம்‌ இந்தக்‌ கிருபையில்‌ பிரவேசிக்கும்‌ சிலாக்கியத்தை 
விசுவாசத்தினால்‌ பெற்று நிலைகொண்டிருந்து, தேவமகிமையை 
அடை வோமென்கிற நம்பிக்கையினாலே மேன்மைபாராட்டுகிறோம்‌. 
அதுமாத்திரமல்ல, உபத்திரவம்‌ பொறுமையையும்‌ பொறுமை 
பரீட்சையையும்‌, பரீட்சை நம்பிக்கையையும்‌ உண்டாக்குகிறதென்று 
நாங்கள்‌ அறிந்து, உபத்திரவங்களிலேயும்‌ மேன்மை பாராட்டுகிறோம்‌. 
மேலும்‌ நமக்கு அருளப்பட்ட பரிசுத்தஆவியினாலே தேவஅன்பு 
நம்முடைய இருதயங்களில்‌ ஊற்றப்பட்டிருக்கிறபடியால்‌, அந்த 
நம்பிக்கை நம்மை வெட்கப்படுத்தாது (ரோம. 5:1-5). 


பவுல்‌ தீமோத்தேயுக்கு எழுதிய முதல்‌ நிருபத்தை, கிறிஸ்து நமது 
நம்பிக்கையாக இருக்கின்றார்‌ என்று உறுதிப்படுத்தித்‌ தொடங்கினார்‌ (1 தீமோ. 1:1). 
(இவ்விடத்தில்‌ தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ “நம்முடைய நம்பிக்கையாயிருக்கிற 
தேவனும்‌” என்றுள்ளது ரோம. 8:24) கப்பலுக்கு நங்கூரம்‌ எப்படியோ 
அப்படியே மனிதனின்‌ ஆத்துமாவுக்கு நம்பிக்கை என்பது உள்ளது (எபி. 
6:19). சிலுவையில்‌ கிறிஸ்து நமக்காகச்‌ செய்துள்ளதைக்‌ கொண்டு நமது 
நம்பிக்கை நிச்சயமாக்கப்பட்டு நிலைவரப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. “ஆகையால்‌ 
அவரிடத்தில்‌ நம்பிக்கை கொண்டிருப்பேன்‌” (புலம்பல்‌ 3:24 ஆ). 
“தாத்கருடைய இரட்சிப்புக்கு நம்பிக்கையோடு காத்திருக்கிறது 
நல்லது” (வ௪௫. 26). ஒரு நபர்‌ தனது தவறான செயல்களுக்கு நீதியான 
தண்டனையைப்‌ பெறுகின்றபோது, அதை அமைதியாக ஏற்றுக்கொள்வதே 
நல்லதாக உள்ளது (வசனங்கள்‌ 27, 28). தேவன்‌ பாவத்தின்‌ விளைவைப்‌ 
பாவியின்மீது வரச்செய்கின்றபடியால்‌, அது நியாயமானது என்று அந்தப்‌ 
பாவி நிச்சயப்படுத்திக்கொள்ள முடியும்‌. அந்த நபர்மீது சுமையைச்‌ 
சுமத்துகன்ற அதே தேவன்‌ அதிலிருந்து அந்த நபரை மீட்கவும்‌ முடியும்‌. 
ஒருவர்‌ தமது வாழ்வின்‌ இளம்பிராயத்தில்‌ கடினமான சூழ்நிலைகளில்‌ 
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இருந்து பாடங்களைக்‌ கற்பதினால்‌ பயனடைய முடியும்‌. இவ்வாறு 
ஆதாயப்படுத்தப்பட்ட ஞானமானது அவரது வாழ்வின்‌ எஞ்சிய காலம்‌ 
முழுவதிலும்‌ அவருக்கு நன்கு பயன்தருவதாக இருக்கும்‌. 

எரேமியா தமது சொந்த அனுபவத்தில்‌ இருந்து பேசியிருக்க முடியும்‌. 
அவரது இளம்‌ வயதில்‌ அவரைக்‌ தேவன்‌ தமக்காகப்‌ பேசுபவராய்‌ 
இருக்கும்படி அழைத்தார்‌. அவர்‌ (எரேமியா), நாட்டில்‌ இருந்த மற்றவர்‌ 
களுடன்‌ சேர்ந்து துன்புற்றிருந்தார்‌. அவர்‌ அமைதியாகத்‌ தேவனை 
நம்பியிருந்ததால்‌ உயிர்‌ பிழைத்திருந்தார்‌. துன்புற்ற மற்றவர்களுக்கு அவர்‌ 
கொடுத்த அறிவுரையானது அவரது சொந்த அனுபவத்தில்‌ இருந்து வந்தது. 

“அவன்‌ தன்‌ வாயைக்‌ தூளில்‌ நுழுந்துவானாக”” (வச. 29௮). 
இவ்வசனத்தில்‌ எரேமியா கூறுவதின்‌ சித்தரிப்பை நாம்‌ சுலபமாகப்‌ 
பெறுகின்றோம்‌. தேவனுக்கு முன்பாக விழுந்து வணங்குவதற்காகத்‌ 
தரையில்‌ முகங்குப்புற விழும்‌ ஒருவர்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ 
தம்மையே தாழ்த்துகின்றார்‌. அண்டத்தின்‌ மீது இராஜரீகம்‌ செலுத்தும்‌ 
தேவனுக்கு முன்பாகத்‌ துணிவுடன்‌ நிற்குதல்‌ என்பது பெருந்துன்பத்தை 
நீட்டிக்கவே செய்யும்‌. தேவனுக்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ செய்ததின்‌ காரண 
மாகவே யூதா மக்களுக்குத்‌ துன்பம்‌ நேர்ந்தது. சிறிதளவு மண்ணைத்‌ தின்னு 
கல்‌ என்பதே இந்தப்‌ பசிக்கு ஒரே நிவாரணமாக இருந்தது. 

“தன்னை அடிக்றெவனுக்குத்‌ சன்‌ கன்னத்தைக்‌ காட்டி” (வக. 203. 
பெறத்தகுதியான தண்டனையைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌ என்பதே 
எரேமியாவின்‌ அறிவுரையாக இருந்தது. இயேசு, “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌, தீமையோடு எதிர்த்து நிற்கவேண்டாம்‌, ஒருவன்‌ உன்னை 
வலது கன்னத்தில்‌ அறைந்தால்‌, அவனுக்கு மறுகன்னத்தையும்‌ திருப்பிக்‌ 
கொடு” என்று கூறினார்‌ (மத்‌. 5:39). வசனம்‌ 30ல்‌ குறிப்பிடப்படுகிற 
அடித்தல்‌ என்பது தேவனால்‌ தரப்பட்டதாகவோ அல்லது யூதாவின்‌ 
கவனத்தைப்‌ பெறுவதற்காகத்‌ தேவனால்‌ ஒரு கருவியாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 





பட்ட பாபிலோனியரால்‌ தரப்பட்டதாகவோ இருந்திருக்கக்‌ கூடும்‌. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ துன்மார்க்கனுடைய அறைதலைக்கூட எதிர்த்து நிற்கக்‌ 
கூடாது என்று இயேசு போதித்தார்‌. நாம்‌ அநீதியான தண்டனையைக்கூட 
அமைதியுடனும்‌ எதிர்ப்பின்மையுடனும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ கூடியவர்களாக 
இருக்க வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ நமது மீட்பு இயேசுவுக்கு தரப்பட்ட 
அநீதியான தண்டனையை விலையாகக்‌ கொடுத்துப்‌ பெறப்பட்டுள்ளது. 
நாம்‌ பெற்றுக்கொள்ள வேண்டியதாயிருந்த தண்டனையை நமது இரட்சகர்‌ 
எவ்வித எதிர்ப்பும்‌ தெரிவிக்காமல்‌ ஏற்றுக்கொண்டார்‌. தேவன்‌ நம்மைப்‌ 
பழிவாங்கக்‌ கூடியவராக இருக்கின்றார்‌ மற்றும்‌ அதைச்‌ செய்வதாக 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளார்‌, எனவே நமக்குநாமே பழிவாங்குதலை நாம்‌ 
நாடக்கூடாது (ரோம. 12:19, 20). 

நம்மை நியாயமின்றி அடிப்பவருக்கு நாம்‌ நமது மறுகன்னத்தையும்‌ 
திருப்பிக்காண்பிக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌, திருத்துதலைச்‌ செயல்படுத்தும்‌ 
உரிமையைக்‌ கொண்டுள்ளவரிடமிருந்து நாம்‌ பெறத்தகுதியாயிருக்கிற 
“அறையை” ஏற்றுக்கொள்வதற்கு நாம்‌ எவ்வளவாய்‌ மனவிருப்பத்துடன்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌? 
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செய்தி என்ன? 

“யார்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகன்றார்‌?” என்பதே வாழ்வின்‌ பெரிய 
விஷயங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. நமது வாழ்வுக்கு நாம்‌ பொறுப்பாக 
இருப்பதில்‌ நாம்‌ மிகவும்‌ பெருமை பாராட்டுகின்றோம்‌. சில வேளைகளில்‌ 
நாம்‌, மற்றவர்களை நாம்‌ விரும்பும்படி நடந்துகொள்ளவும்‌ தூண்டு 
கின்றோம்‌. மக்களையும்‌ சூழ்நிலைகளையும்‌ கட்டுப்படுத்துதல்‌ என்பது 
நமக்கு வசதியானதாக உள்ளது; ஒவ்வொருவரும்‌ ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ 
முன்தீர்மானிக்கப்பட்ட மற்றும்‌ முன்னுரைக்கக்‌ கூடிய வகையில்‌ பணி 
செய்யவேண்டும்‌ என்று நாம்‌ விரும்புகின்றோம்‌. நம்மை முன்தீர்‌ 
மானிக்கப்பட்ட மற்றும்‌ முன்னுரைக்கக்‌ கூடிய வகையில்‌ பணியாற்றச்‌ 
செய்வது யார்‌? நாம்‌ ஆளுவதை விரும்புகின்றோம்‌, ஆனால்‌ ஆளப்படுவதை 
விரும்புவதில்லை! 

எரேமியாவிடமிருந்து நாம்‌ பின்வருவகைக்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌: 
எந்த ஒரு நபரும்‌ எதன்மீதும்‌ கட்டுப்பாட்டைக்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 
அவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


ஆண்டவர்‌ கட்டளையிடாதிருக்கக்‌ காரியம்‌ சம்பவிக்கும்‌ என்று 





சொல்லுகிறவன்‌ யார்‌? உன்னதமானவருடைய வாயிலிருந்து தமையும்‌ 
நன்மையும்‌ புறப்படுகிறதில்லையோ? 

உயிருள்ள மனுஷன்‌ முறையிடுவானேன்‌? அவன்‌ கன்‌ பாவத்துக்கு 
வரும்‌ தண்டனையைக்‌ குறித்து முறையிடுகிறதென்ன? (3:37-39). 


பாபிலோனிய அரசன்‌ யூதாவை ஆண்டி ருந்தாலும்‌, அவன்‌ எதின்மீதும்‌ 
கட்டுப்பாட்டைக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. தேவனே உண்மையான 
ஆட்சியாளர்‌ என்பதை புரிந்துணர்ந்து கொண்டிருந்த ஒரு சிலரில்‌ 
எரேமியாவும்‌ இருந்தார்‌. இந்த அண்டத்தைப்‌ படைத்து இதை 
நிலைநிறுத்துகின்றவர்‌ இன்னமும்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌. மக்கள்‌ 
குங்கள்‌ வாழ்வை இயக்குவதற்கான வல்லமையைக்‌ தாங்கள்‌ பெற்‌ 
றுள்ளதாக ஒரு மாயையான கருத்தின்‌ க&மாகவே வாழ்கின்றனர்‌. 
எரேமியாவின்‌ கேள்விகளுடைய உதவியுடன்‌ நாம்‌, எந்த மனிதனும்‌ 
தேவனுடைய வழிகளை ஏன்‌ கட்டுப்படுத்துவதில்லை என்பதற்கான மூன்று 
காரணங்களை ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌. 

முதலாவது, தேவன்‌ மனிதனுக்குச்‌ செய்தியை கொடுக்காத வரையில்‌ 
மனிதனின்‌ வார்த்தைகள்‌ நிச்சயமற்றவைகளாக உள்ளன. வசனம்‌ 37ல்‌ 
எரேமியா, அண்டவர்கட்டளையிடாகிருக்கக்‌ காரியம்‌ சம்பவிக்கும்‌ என்று 





சொல்லுகிறவன்‌ யார்‌?” என்று கேட்டார்‌. தேவனின்றி மனிதன்‌ ஒன்றும்‌ 
அறியாதவனாக, தவறாக வழிநடத்தப்பட்டவனாக இருக்கின்றான்‌. 
“ஒருவன்‌ தான்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றை அரிந்தவனென்று எண்ணிக்கொள்‌ 
வானானால்‌, ஒன்றையும்‌ அறிய வேண்டியபிரகாரமாக அவன்‌ இன்னும்‌ 
அறியவில்லை” (1 கொரி. 8:2; 1 தீமோ. 6:8, 4ஐயும்‌ காணவும்‌). நிச்சயமான 
வார்த்தையானது தேவனிடத்திலிருந்து மட்டுமே வருகிறது. 





177 


இரண்டாவது, “உன்னதமானவருடைய வாயிலிருந்து தீமையும்‌ 
நன்மையும்‌ புறப்படுகிறதில்லையோ?” என்று தீர்க்கதரிசி கேட்டார்‌ (வச. 
38). தேவன்‌ செய்கின்றது என்ன என்பதை அவர்‌ மட்டுமே அறிகின்றார்‌. 
அவரது நோக்கங்கள்‌ பரிபூரணமானவைகளாக, கேள்விக்கு 
மேலானவைகளாக உள்ளன. இந்த சத்தியத்தை யோபு இன்னொரு வழியில்‌ 
வெளிப்படுத்தினார்‌: “கர்த்தர்‌ கொடுத்தார்‌, கர்த்தர்‌ எடுத்தார்‌. 
கர்த்தருடைய நாமத்துக்கு ஸ்தோத்திரம்‌” (யோபு 1:21ஆ). தேவன்‌ முற்றான 
இராஜரீகம்‌ உடையவராக இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ தேவனாக இருக்கின்றார்‌; 
அவர்‌ எந்த ஒரு விஷயத்தையும்‌ செய்வது ஏன்‌ என்று நமக்குக்‌ 
கூறத்தேவையில்லை. நாம்‌ ஒரு தோட்டத்தை நிலைநாட்டுவதற்காக 
எறும்புப்புற்றை இடிக்கின்றபோது எறும்பினிடத்தில்‌ நாம்‌ அதைச்‌ செய்வது 
ஏன்‌ என்று கூறுவதற்கு நாம்‌ கடமைப்பட்டு இராதது போலவே, தேவன்‌ 
தாம்‌ செய்கின்றவற்றை எதற்காகச்‌ செய்கின்றார்‌ என்று நம்மிடம்‌ 
கூறுவதற்கு அவர்‌ கடமைப்பட்டிருப்பது இல்லை. நாம்‌ ஒரு வேளை 
எறும்பினிடத்தில்‌ விளக்கியுரைக்க முயற்சி செய்தால்‌, அந்த எறும்பினால்‌ 
அதைப்‌ புரிந்து கொள்ள இயலாது. நமது நோக்கங்கள்‌ எறும்பின்‌ 
நோக்கத்தை விட மிகவும்‌ அதிகமானவைகளாக உள்ளன. தேவனுடைய 
திட்டங்கள்‌ நமது திட்டங்களைவிட மிகவும்‌ மேலானவைகளாக 
இருப்பதோடு, அவரது நோக்கங்கள்‌ எல்லையற்ற வகையில்‌ 
நீதியுள்ளவைகளாக இருக்கின்றன. நமக்கு மோசமானதாக தோன்றுகிற ஒரு 
விஷயமானது ஒரு ஆசீர்வாதமாகலாம்‌. தேவனுடைய வாயிலிருந்து 
பேசப்படும்‌ வார்த்தை போன்று அவருடைய வாயிலிருந்து புறப்படும்‌ 
காற்றானது கடுமையானதாக மற்றும்‌ வேதனை நிறைந்ததாகக்‌ 
காணப்படலாம்‌, ஆயினும்‌ அது எப்போதுமே நமது நன்மைக்கானதாகவே 
உள்ளது. ஏன்‌ என்று கேட்பது நம்முடைய இடம்‌ அல்ல; தேவன்‌ 
செய்கின்றது சரியானதே என்று அறியவும்‌ அவரது நோக்கங்களுக்கு நம்மை 
ஓப்புவிக்கவும்‌ தேவனை நம்புவதே நமது பணிப்பொறுப்பாக உள்ளது. 








வசனம்‌ 39ல்‌ நாம்‌ மூன்றாவது கேள்வியைக்‌ காணுகின்றோம்‌: 
“உயிருள்ள மனுஷன்‌ முறையிடுவானேன்‌? அவன்‌ தன்‌ பாவத்துக்கு வரும்‌ 
குண்டனையைக்குறித்து முறையிடுகிறதென்ன?” நமது சொந்தத்‌ தவறான 
செய்கைக்குப்‌ பிரதிபலனாக மாத்திரம்‌ நமக்கு நடைபெறுபவை பற்றி 
முறையிட நாம்‌ உரிமை கொண்டிருப்பதில்லை. எவ்வகையிலும்‌, ஒரு 
சூழ்நிலைகுறித்துக்‌ குறைபடுவதற்குக்‌ காரணம்‌ எதையும்‌ நாம்‌ கொண்‌ 
டிருப்பதில்லை. முறையிடுவதற்கு மாறாக, தேவன்‌ நமது கவனத்தைப்‌ 
பெறுவதற்குச்‌ சிலவற்றைச்‌ செய்யப்‌ போதுமான அளவுக்கு நம்மீது அவர்‌ 
அன்புகூறுகின்ற காரணத்தினால்‌ நாம்‌ அவருக்கு நன்றி செலுத்த வேண்டும்‌. 
தர்சுப்‌ பட்டணத்து சவுல்‌ தனது ஆவிக்குரிய சூழ்நிலையைக்‌ காண 
உதவும்படிக்கு அவரை கண்பார்வையில்லாமல்‌ போகும்படி தேவன்‌ 
அடித்தார்‌ (அப்‌. 9:1-19). பிலிப்பியச்‌ சிறையதிகாரியின்‌ விஷயத்தில்‌ (அப்‌. 
16:25-34) ஒரு பூமியதிர்ச்சியானது ஆத்தும அதிர்ச்சிக்கு வழிநடத்திற்று. 

தேவனுடைய நோக்கத்திற்காக உங்களைப்‌ பயன்படுத்த அவருக்கு 
நீங்கள்‌ தயாராக இருக்கின்றீர்களா? உங்களால்‌, “தேவனே, என்னை எடுத்து 
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உமது நோக்கத்திற்குப்‌ பயன்படும்‌ வகையில்‌ நீர்‌ செய்ய வேண்டிய எதையும்‌ 
என்னிடத்தில்‌ செய்தருளும்‌” என்று ஜெபிக்க முடியுமா? தேவன்‌ தமது 
ஊழியத்திற்கு உங்களைத்‌ தகுதிப்படுத்துவதற்கென்று உங்களிடத்தில்‌ 
செய்ய வேண்டியிருப்பவை என்ன என்பதை உங்களால்‌ கற்பனை செய்து 





காண இயலாது. நீங்கள்‌ அந்த ஜெபத்தைச்‌ செய்தால்‌, உங்களுக்கு முன்பாக, 
வேதனை, உபத்திரவம்‌ மற்றும்‌ இருதய வேதனை ஆகியவை இருப்பதைக்‌ 
காண நேரிடலாம்‌. உங்களுக்கு முன்பாக ஆசீர்வாதங்கள்‌ இருப்பதையும்‌ 
நீங்கள்‌ காண்பது உறுதி. என்ன நடந்தாலும்‌ அது உங்களுடைய 
நன்மைக்காகவும்‌ உங்களில்‌ தேவனுடைய சித்தம்‌ நிறைவேறுவகற்காகவும்‌ 
ஆனதாகவே இருக்கும்‌. அது மோசமானதாக இருக்க முடியாது. 

உங்கள்‌ விருப்பத்தைத்‌ தேவனுடைய சித்தத்திற்கு இணங்கச்‌ செய்தல்‌ 
என்பதே நீங்கள்‌ உங்கள்‌ வாழ்வில்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துவதற்கான ஒரே 
வழியாக உள்ளது. தேவன்‌ உண்மையிலேயே நல்லவராக இருக்கின்றார்‌ 
என்பதை நீங்கள்‌ கண்டறிவீர்கள்‌. 





குறிப்புகள்‌ 

James E. Smith, Jeremiah and Lamentations, Bible Study Text Book Series (Joplin, 
Mo.: College Press, 1974), 884. 2Amy Bessire, “The Steadfast Love of the Lord,” Praise for 
the Lord, ed. John P. Weigand (Nashville: Praise Press, 1992), 892. ‘Anthony Lee Ash, 
Jeremiah and Lamentations, The Living Word Commentary, ed. John T. Willis (Abilene, 
Tex.: ACU Press, 1987), 356. 
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துவனுடைய கவனக்கையப்‌ 
பெறுவது எவ்வாறு 


[5:40-66] 


தேவன்‌ உங்களைக்‌ கவனிப்பதில்லை என்று நீங்கள்‌ எப்போதாவது 
நினைத்தது உண்டா? தேவனுடைய கவனத்தை நீங்கள்‌ பெறக்கூடாதபடி 
நீங்கள்‌ காணமுடியாத அளவுக்கு அவர்‌ மிகவும்‌ தொலைவாயிருப்பதாகக்‌ 
காணப்பட்டிருக்கின்றாரா? ஒருவேளை சில வேளைகளில்‌ நீங்கள்‌, 
காற்றினால்‌ அலைக்கழிக்கப்படும்‌ குன்றின்‌ உச்சியில்‌ உள்ளதும்‌, காற்று, 
மழை, பனி மற்றும்‌ பனிக்கட்டி ஆகியவற்றால்‌ தொடர்ந்து அற்றலைக்கப்‌ 
படுவதுமான தனிமரம்‌ போன்று உங்களை உணர்ந்திருக்கலாம்‌. சில 
வேளைகளில்‌ சுமைகள்‌ உங்களைக்‌ தரைவரைக்கும்‌ குனியச்செய்து, நீங்கள்‌ 
முறிந்துபோய்விடுவீர்களோ என்று உங்களை அச்சுறுத்தலாம்‌. நீங்கள்‌ 
வேருடன்‌ பிடுங்கப்படாது, இன்னும்‌ எவ்வளவு அதிக சுமையைத்‌ தாங்க 
முடியும்‌ என்று இகைப்படையலாம்‌. 

தேவன்‌ ஏன்‌ சிலவற்றைச்‌ செய்வதில்லை? நீங்கள்‌ வேதனையில்‌ இருப்‌ 
பதை அவரால்‌ காணமூடியாதா? உங்களுக்கு நடக்கின்றவைபற்றி அவர்‌ 
அக்கறை செலுத்துவதில்லையா? எரேமியா, யூதா மக்களுடைய வேதனை 
யைக்‌ கண்டு தமது சொந்த வேதனையை அனுபவித்தபோது, இதேவிதமான 





சிந்தனைகளையே கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. சிலவேளைகளில்‌ அவர்‌ 
பன்மையிலும்‌ மற்றும்‌ சிலவேளைகளில்‌ அவர்‌ ஒருமையிலும்‌ பேசினார்‌. 
வேதனையின்‌ இந்த வெளிப்பாடுகள்‌ தனிமையில்‌ துன்புறுபவருடையவை 
களாய்‌ இருப்பதில்லை. அவரது தனிப்பட்ட பெருந்துன்பம்‌, நாடுமுழு 
வதின்‌ பெருந்துன்பத்தைப்‌ பிரதிபலித்தது. தனிப்பட்ட சலுகை பெற யூதா 
மக்கள்‌ தகுதியானவர்கள்‌ அல்ல என்பதை அவர்‌ அறிந்து இருந்தார்‌, ஆனால்‌ 
தேவன்‌ இரக்கம்‌ நிறைந்தவராக, தயையுள்ளவராக இருக்கின்றார்‌ 
என்பதையும்‌ அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌. 

புலம்பல்‌ புத்தகத்தின்‌ இந்தப்‌ பகுதியில்‌ எரேமியா, மக்கள்‌ தேவனு 
டைய இரக்கங்களைப்‌ பெறுவதற்கு என்ன செய்வது அவசியமாயிருந்தது 
என்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கருத்துக்‌ தெரிவித்தார்‌. எசேக்கியேல்‌ பின்வருமாறு 
கூறினார்‌: 








“நீங்கள்‌ துரோகம்பண்ணின உங்களுடைய எல்லாத்‌ துரோகங் 
களையும்‌ உங்கள்மேல்‌ இராதபடிக்கு விலக்கி, உங்களுக்குப்‌ புது 
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இருதயத்தையும்‌ புது ஆவியையும்‌ உண்டுபண்ணிக்கொள்ளுங்கள்‌, 
இஸ்ரவேல்‌ வம்சத்தாரே, நீங்கள்‌ ஏன்‌ சாகவேண்டும்‌?” “மனந்‌ 
திரும்புங்கள்‌, அப்பொழுது பிழைப்பீர்கள்‌, சாகிறவனுடைய சாவை 
நான்‌ விரும்புறெதில்லை” என்று கர்த்தராகிய ஆண்டவர்‌ சொல்லு 
கிறார்‌ (எசே. 18:31, 32). 


தேவனுடைய கவனத்தைக்கவர நாம்‌ விரும்பும்போது என்ன 
செய்கின்றோம்‌? நீங்கள்‌ இல்லத்தை விட்டுப்‌ புறம்பே அலைந்து திரிந்து, 
தேவனுக்குப்‌ பிரியமற்ற வாழ்வின்‌ வழியில்‌ ஈடுபட்டிருந்தால்‌, என்ன செய்ய 
வேண்டுமென்று எரேமியா வெளிப்படுத்துகின்றார்‌. 


மனந்திரும்புங்கள்‌ 

மனந்திரும்புதல்‌ என்பது எண்ணப்போக்கிலும்‌ செயலிலும்‌ ஒரு 
மாற்றத்திற்கு வழிநடத்துகிறதான இருதயத்தில்‌ ஏற்படும்‌ மாற்றமாக 
உள்ளது. உண்மையான மனந்திரும்புதல்‌ என்பது முற்றிலுமாக முகம்‌ 
பற்றியதாக உள்ளது. எரேமியா மூன்று படிநிலைச்‌ செயல்வகையொன்றில்‌ 
இதை விளக்கியுரைத்தார்‌: “நாம்‌ நம்முடைய வழிகளைச்‌ சோதித்து 
ஆராய்ந்து, கர்த்தரிடத்தில்‌ திரும்பக்கடவோம்‌. நாம்‌ நம்முடைய 
கைகளோடுங்கூட நம்முடைய இருதயத்தையும்‌ பரலோகத்திலிருக்கிற 
தேவனிடத்திற்கு ஏறெடுக்கக்கடவோம்‌” (3:40, 41). 

“நம்முடைய வழிகளைச்‌ சோதித்து ஆராய்தல்‌” என்பது முதல்‌ படி 
நிலையாக உள்ளது (வச. 40௮). நாம்‌ மாற்றமடைவது அவசியம்‌ என்பதை 
நாம்‌ உணர்ந்தறிகின்றபோதுதான்‌ மனந்திரும்புதல்‌ நடைபெறுகிறது. நமது 
செயல்கள்‌ மற்றும்‌ எண்ணப்போக்குகள்‌ ஆகியவற்றில்‌ மாற்றங்களை 
ஏற்படுத்துவதின்‌ அவசியத்தைப்‌ புரிந்துணர்கல்‌ என்பது ஒருக்காலும்‌ 
சுலபமாயிருப்பதில்லை. நமது சிந்தனை அல்லது நடக்கையில்‌ திருத்துதல்கள்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட வேண்டியது அவசியம்‌ என்று ஆலோசனை கொடுக்கப்‌ 








படுறெபோதே நாம்‌ தற்பாதுகாப்புக்காக வாதம்‌ செய்பவர்கள்‌ ஆகக்கூடும்‌. 
இதுவே யூதா மக்களின்‌ பிரச்சனையாக இருந்தது. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பாவம்நிறைந்த தன்மையைப்‌ புரிந்துணர்ந்துகொள்ளவோ அல்லது தங்கள்‌ 
குற்றத்தை ஓப்புக்கொள்ளவோ முடியாதிருந்தது. அவர்கள்‌ தங்களின்‌ 
வழிகளை ஆராய்வதற்குப்‌ பதிலாக, தேவனுடைய வழியை ஆராய்ந்து 
அவர்‌ நீதியற்றவர்‌ என்று முடிவு செய்தனர்‌. அவர்கள்‌ செய்தியாளரான 
எரேமியாவை ஆராய்ந்து, அவர்‌ விரோதியின்‌ பக்கம்‌ இருப்பதாக முடிவு 
செய்தனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களையும்‌ வாழ்வையும்‌ சோதித்துப்‌ 
பார்த்தல்‌ என்பது அவர்களுக்குக்‌ கடினமானதாக இருந்தது. 

நாம்‌ தேவனுடைய வசனத்தின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ நம்மையே ஒரு நீண்ட 
பார்வை பார்த்தல்‌ என்பதை மேற்கொள்ள வேண்டியதாக உள்ளது. 
அவருடைய வசனமானது ஒருவரின்‌ உண்மையான சாயலைப்‌ பிரதி 
பலிக்கிற கண்ணாடி போன்றுள்ளது (யாக்‌. 1:21-25). தேவனுடைய 
வசனத்தின்‌ மூலமாக நாம்‌, தேவன்‌ நம்மைக்‌ காண்பது போலவே 
காணுகின்றோம்‌. நாம்‌ யாவரும்‌ மூன்று சாயல்களைக்‌ கொண்டு இருக்‌ 
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கின்றோம்‌: ஒன்று நமக்குள்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ளதாகவும்‌, இன்னொன்று 
நம்மைப்‌ பற்றிப்‌ பிறர்‌ கொண்டுள்ளதாகவும்‌, இன்னும்‌ ஓன்று தேவன்‌ 
நம்மைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டுள்ளதாகவும்‌ உள்ளது. நம்மையே நாம்‌ 
காணுகின்ற வழியானது தேவன்‌ நம்மைக்‌ காணும்‌ வழியாக இராது. 
மற்றவர்கள்‌ நம்மை நாம்‌ காண்பது போலவே காணவேண்டும்‌ என்ற 
அவசியம்‌ இருப்பதில்லை. தேவன்‌ நம்மைக்‌ காணுகின்ற சாயல்தான்‌ நமது 
உண்மையான ஓரே சாயலாக உள்ளது. தேவனுடைய கண்களின்‌ மூலம்‌ 
நம்மையே நாம்‌ காண்பதற்கு அவருடைய வசனத்தைத்‌ தீவிரமாகப்‌ 
படிப்பது அவசியமாகிறது. 

“சோதித்து” என்ற வார்த்தையானது “தேவவசனமாகிய ஆவியின்‌ 
பட்டயத்தை?” (எபே. 6:17) பயன்படுத்தி நமக்குள்ளாக ஆராய்ந்து 
பார்த்தலின்‌ அவசியக்கைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. நாம்‌ மற்ற மக்களுடன்‌ 
நம்மை ஒப்பிடுகின்றபோது, பூரணத்துவமற்ற மாதிரிகளைப்‌ பயன்‌ 
படுத்துகின்ற காரணத்தினால்‌ தவறான வாசித்தல்களைப்‌ பெறுகின்றோம்‌. 
தேவனுடைய வசனமானது, தேவனுடைய பூரணமான மாதிரியான 
இயேசுவுடன்‌ நம்மை ஒப்பிடுகிறது: “கிறிஸ்து இயேசுவிலிருந்த சிந்தையே 
உங்களிலும்‌ இருக்கக்கடவது” (பிலி. 2:5). நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மீது நமது 
கண்களை வைத்து, நமது வாழ்வை அவருடைய வாழ்வுபோல்‌ காணச்‌ 
செய்ய முயற்சிக்கின்றபோது, நாம்‌, “கர்த்தருடைய மகிமையைக்‌ 
கண்ணாடியிலே காண்றெதுபோலக்‌ கண்டு, ஆவியாயிருக்கிற கர்த்தரால்‌ 
அந்தச்‌ சாயலாகத்தானே மகிமையின்மேல்‌ மகிமையடைந்து மறுரூபப்‌ 
படுகிறோம்‌” (2 கொரி. 3:18). 

“கர்த்தரிடத்தில்‌ திரும்புதல்‌” (வச. 40ஆ) என்பது மனந்திரும்புதலை 
நோக்கிய இரண்டாம்‌ படிநிலையாக உள்ளது. பல ஆண்டுகளாகத்‌ தேவன்‌, 





கும்மிடமாய்‌ மக்கள்‌ திரும்பி வரவேண்டும்‌ என்று கூறு வதற்கு, 
அவர்களிடத்திற்கு ஏசாயா மற்றும்‌ எரேமியா போன்ற மனிதர்‌ களை அனு 
ப்பியிருந்தார்‌. இஸ்ரவேல்‌ மக்களோ எச்சரிக்கைகளை மதியாது தங்களின்‌ 
தவறான திசையில்‌ தொடர்ந்து முன்சென்று கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
கர்த்தரை விட்டு விலகியிருந்த உண்மையை மறுத்து, தீர்க்ககரிசிகளைப்‌ 
பித்துப்பிடித்த வெறியர்கள்‌ என்று கருதினர்‌! தவறாக வழிநடத்தப்பட்ட 
தங்களின்‌ வழிகளினுடைய விளைவுகளை அனுபவித்த பின்புதான்‌ 





அவர்கள்‌ தங்களைப்‌ பரிசோதிக்க வேண்டிய அவசியம்‌ பற்றி 
உணர்ந்தறிந்து, தேவனிடத்திற்குத்‌ திரும்பினார்கள்‌. கர்த்தரிடத்திற்குத்‌ 
திரும்புதல்‌ என்பது மனந்திரும்புதலின்‌ செய்கையாக உள்ளது. 

ஆவிக்குரிய வளர்ச்சியை நோக்யெ சாலையில்‌ பின்பற்றிச்‌ செல்லுதல்‌ 
என்பது சிலவேளைகளில்‌, முற்றிலும்‌ பின்னோக்கித்‌ திரும்பி நாம்‌ விலகி 
வந்த இடத்திற்கு மீண்டும்‌ திரும்பிச்செல்லுதல்‌ என்பதை அர்த்தப்படுகிறது. 
சாத்தான்‌ எப்போதுமே நீதியின்‌ பாதைவழியில்‌ நின்றுகொண்டு, அதிக 
உணர்வெழுச்சியூட்டுவதாகவும்‌ அதிகம்‌ நிறைவேறுவதாகவும்‌ மாயத்‌ 








தோற்றம்‌ கொண்ட ஒரு பாதைக்கு நம்மை விலக்கிச்‌ செலுத்துவதற்கு 
மயக்கிக்கொண்டிருக்கின்றான்‌. உணர்ந்து அறியப்பட்ட நமது தேவை 
களுக்கு இசைந்த வகையில்‌ எவற்றை வாக்குறுதி அளிக்க வேண்டும்‌ 


182 


என்பதை அவன்‌ எப்போதுமே அறிந்திருக்கின்றான்‌. நாம்‌ பெரும்பாலும்‌, 
நல்ல விசுவாசத்தில்‌, தவறான பாதையானது தேவன்‌ நாம்‌ செல்லும்படி 
விரும்புகின்ற பாதை என்று நினைத்து அதில்‌ பயணத்தை மேற்‌ 
கொள்கின்றோம்‌. பிற்பாடு நமது தவறுகளை நாம்‌ உணர்ந்து அறிந்தாலும்‌, 
நாம்‌ திரும்பி வரமுடியாத அளவுக்குத்‌ தொலைவாகச்‌ செல்வோம்‌ என்று 
சாத்தான்‌ நம்பிக்கையாக இருக்கின்றான்‌. கர்த்தரிடத்திற்குத்‌ திரும்புதல்‌ 
என்பது மாத்திரமே ஒரே தீர்வாக உள்ளது. அதற்கு என்ன விலையானாலும்‌, 
அது விலகிச்‌ சென்றுள்ளதிலேயே நிலைக்திருத்தலுக்குச்‌ செலுத்தும்‌ 
விலையைவிட அதிகமானதாக இராது. 

“நாம்‌ நம்முடைய கைகளோடுங்கூட நம்முடைய இருதயத்தையும்‌ 
பரலோகத்திலிருக்கிற தேவனிடத்திற்கு ஏறெடுக்கக்கட வோம்‌” (வச. 41) 
என்பது மூன்றாம்‌ படிநிலையாக உள்ளது. R. K. ஹாரிசன்‌ என்பவர்‌, ஒரு 
மாற்று வாசிப்பு அதிகம்‌ மிகச்‌ சரியானதாக இருக்கும்‌ என்று ஆலோசனை 
தெரிவித்தார்‌: “நமது கைகளையல்ல, ஆனால்‌ நமது இருதயங்களை 
ஏறெடுப்போம்‌.”” தேவனுடைய மக்கள்‌, ஆராதனையின்‌ சடங்காச்சார 
(அங்க) அசைவுகளைச்‌ சரியாகச்‌ செய்தனர்‌ - இவற்றை அவர்கள்‌ மற்ற 
தேவர்களுக்கும்‌ மற்றும்‌ யெகோவாவுக்கும்‌ செய்திருக்கலாம்‌ -ஆனால்‌ அதில்‌ 
அவர்கள்‌ இருதயம்‌ இருந்ததில்லை. சரியான இயக்கங்களைச்‌ செய்து 
அவர்கள்‌ தங்களை கைகளை ஏறெடுத்ததிலும்‌, சரியான வார்த்தைகளைச்‌ 
சொல்வதிலும்‌ அவர்கள்‌ சிறந்து விளங்கியிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
கங்கள்‌ இருதயங்களைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ ஏறெடுப்பதில்‌ சிறந்து விளங்க 
வில்லை. தேவனுடைய சொந்த மக்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களையும்‌ 
கைகளையும்‌ மற்ற தேவர்களிடத்தில்‌ ஏறெடுத்தனா்‌; அது உண்மையான 
தேவனை நோக்கித்திரும்பி அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களையும்‌ கைகளை 
யும்‌ ஏறெடுக்க வேண்டிய காலமாக இருந்தது. 

அவர்கள்‌ வணங்கியிருந்த விக்ரெகத்‌ தெய்வங்களின்‌ ஜனங்களிடம்‌ 
அவர்களைத்‌ தேவன்‌ ஓப்புவித்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ அந்தத்‌ தெய்வங்கள்‌ 
அவர்களுக்கு உதவ இயலாதிருந்தது. கடைசியில்‌, அதை அவர்கள்‌ உணர்ந்து 
அறிந்தனர்‌. தேவனை நோக்கித்திரும்பி இருதயங்களையும்‌ கைகளையும்‌ 
ஏறெடுத்தல்‌ என்பது எண்ணப்போக்கு மற்றும்‌ செயல்‌ ஆகிய இரண்டையும்‌ 
ஆலோசனையாகக்‌ தெரிவிக்கிறது. நமது இருதயங்களைக்‌ கொண்டு நாம்‌ 
விசுவாசிக்கின்றோம்‌ (ரோம. 10:10), மற்றும்‌ நமது கைகளைக்‌ கொண்டு 
நாம்‌ சேவிக்கின்றோம்‌. 











ஜெபியுங்கள்‌ 
இயேசு தமது சீஷர்களுக்கு ஒரு உதாரணம்‌ கொடுத்து ஜெபிக்கக்‌ 
கற்றுத்தந்ததுபோலவே (மக்‌. 6:9-13) எரேமியாவும்‌ மக்களை ஜெபிக்கும்படி. 
வற்புறுத்தி அதை எவ்வாறு செய்வது என்பதற்கு ஒரு உதாரணத்தை 
அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌: 
நாங்கள்‌ துரோகஞ்செய்து, கலகம்பண்ணினோம்‌, ஆகையால்‌ 
தேவரீர்‌ மன்னியாதிருந்தீர்‌. தேவரீர்‌ கோபத்தால்‌ மூடிக்கொண்டு, 
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எங்களைத்‌ தப்பவிடாமல்‌ பின்தொடர்ந்து கொன்றீர்‌. ஜெபம்‌ 
உட்பிரவேசிக்கக்கூடாதபடிக்கு உம்மை மேகத்தால்‌ மூடிக்‌ 
கொண்டீர்‌. ஜனங்களுக்குள்ளே எங்களைக்‌ குப்பையும்‌ அருவருப்பு 
மாக்கினீர்‌. எங்கள்‌ பகைஞர்‌ எல்லாரும்‌ எங்களுக்கு விரோதமாய்த்‌ 
தங்கள்‌ வாயைத்‌ திறந்தார்கள்‌. திகிலும்‌ படுகுழியும்‌ பாழ்க்கடிப்பும்‌ 
சங்காரமும்‌ எங்களுக்கு நேரிட்டது (3:42-47). 


இவ்விடத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ள மாதிரியை நீங்கள்‌ எவ்வாறு பின்பற்ற 
இயலும்‌? முதலாவது, உங்கள்‌ அக்கிரமங்களையும்‌ கலகத்தையும்‌ 
ஓப்புக்கொள்ளுங்கள்‌ (வச. 42௮). ஆவிக்குரிய புதுப்பித்தலானது தேவனுக்கு 
முன்பாக அசுத்தத்தை ஒப்புக்கொள்வதுடனேயே தொடங்குகிறது. யூதா 
மக்கள்‌ தங்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருந்த மற்ற இனத்தவருடன்‌ கலப்புத்‌ 
இருமணம்‌ செய்ததில்‌ அவர்களின்‌ கலகம்‌ பற்றி எஸ்றா அறிந்தபோது, அவர்‌ 
முழந்தாள்படியிட்டு, தேவனுக்கு முன்பாகத்‌ தமது கைகளை விரித்து 
மக்களின்‌ பாவங்களை அறிக்கையிட்டு, அவர்களுக்குக்‌ கர்த்தர்‌ எவ்வளவு 
தயை செலுத்தினார்‌ என்பதை ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌ (எஸ்றா 9:5-15). பிற்பாடு 
நெகேமியா, தேவனுடைய மகத்துவத்தின்‌ மாபெருந்தன்மையைப்‌ பற்றி 
ஓப்புதல்‌ அளித்து, அவருக்கு முன்பாக மக்களின்‌ சீரழிந்த தன்மையை 
அறிக்கையிட்டு இதே போன்றதொரு ஜெபத்தை ஜெபித்தார்‌ (நெகே. 1:5-11). 
வல்லமை நிறைந்த ஜெபமானது தேவன்‌ எல்லாமுமாக இருக்கின்றார்‌ 
என்றும்‌ தேவனின்றி மனிதன்‌ ஒன்றுமில்லை என்றும்‌ ஒப்புக்கொள்கிறது. 

இரண்டாவது, உங்கள்‌ அக்கிரமங்களே நீங்கள்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
துண்டிக்கப்பட்டிருப்பதற்கு - அதாவது தேவன்‌ உங்கள்‌ பாவத்தை 








மன்னிக்காத நிலையில்‌ இருப்பதற்கு - காரணம்‌ என்பதை ஒப்புக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌ (வச. 42ஆ). எவரொருவரும்‌ தப்புவிக்கப்படாத வரையில்‌ 
தேவகோபமானது குற்றமிழைத்தவர்களைத்‌ தொடர்ந்து செல்லுகிறது (வச. 





43). பரலோகத்துடனான உங்கள்‌ செய்தித்தொடர்பு கம்பிகள்‌, உங்களைத்‌ 
தேவனிடமிருந்து கனத்த மேகம்‌ ஒன்று பிரித்துள்ளது போல்‌ தடை 
செய்யப்பட்டு இருக்றெதா (வச. 44)? உங்கள்‌ அயலகத்தார்களும்‌ 
நண்பர்களும்‌ நீங்கள்‌ ஒரு குப்பை என்பதுபோல்‌ நினைத்து உங்களைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசியிருக்ன்றனரா (வசனங்கள்‌ 45, 46)? எல்லா வகையிலும்‌ - 
பாவத்தின்‌ காரணமாக - கலக்கம்‌ உங்களை மேற்கொள்ளும்போது மற்றும்‌ 
அழிவு உங்கள்மீது விழுந்துள்ளபோது (வச. 47) நீங்கள்‌ முன்பு ஒருக்காலும்‌ 
ஜெபித்திராத வகையில்‌ ஜெபிக்க வேண்டும்‌ என்பதே தீர்வாக உள்ளது. 


அழுங்கள்‌ 
எரேமியா ஜெபிக்கையில்‌ அவர்‌ அழுதார்‌. அவர்‌ பின்வருமாறு 
கூறினார்‌: 
என்‌ ஜனமாகிய குமாரத்தி அடைந்த கேட்டினிமித்தம்‌ என்‌ 
கண்களிலிருந்து நீர்க்கால்கள்‌ பாய்கிறது. கர்த்தர்‌ பரலோகத்திலிருந்து 


நோக்கிப்பார்க்குமட்டும்‌, என்‌ கண்‌ இடைவிடாமல்‌ ஓய்வின்றிச்‌ 
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சொரிகிறது. என்‌ நகரத்தினுடைய குமாரத்திகள்‌ அனைவரின்‌ 
நிமித்தமும்‌, என்‌ கண்‌ என்‌ ஆத்துமாவுக்கு நோவுண்டாக்குகிறது. 
முகாந்தரம்‌ இல்லாமல்‌ என்னைப்‌ பகைக்றெவர்கள்‌ என்னை ஒரு 
பட்சியைப்போல வேட்டையாடினார்கள்‌. காவற்கிடங்கிலே என்‌ 
பிராணனை ஒடுக்கு, என்மீதில்‌ கல்லை வைத்தார்கள்‌. தண்ணீர்‌ என்‌ 
குலையின்மேல்‌ புரண்டது, “நாசமானேன்‌” என்றேன்‌ (3:48-54). 


அழுகையுடன்‌ ஜெபியுங்கள்‌ (வசனங்கள்‌ 48-50)! நீங்கள்‌ 
விரும்பியதைப்‌ பெறுவதற்கென்று வடிவமைக்கப்பட்ட செயற்கையான 
கண்ணீரை (நீலிக்கண்ணீரை) வடிக்க வேண்டாம்‌. வாடகைக்கு 
அமர்த்தப்பட்ட சவஅடக்கப்‌ புலம்புபவர்களின்‌ உரத்த சத்தத்தைக்‌ தேவன்‌ 
விரும்புகிறதில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ பாவம்‌ பற்றி இருதயத்தில்‌ உணரப்பட்ட 
கசப்புணர்வினால்‌ வரும்‌ உண்மையான கண்ணீரையே விரும்புகின்றார்‌. 
அழுகின்ற தீர்க்கதரிசியாக இருந்த எரேமியா, யூதாவுக்கு பின்பற்றக்கூடிய 
ஒரு உதாரணமானார்‌. தேவனுடைய மக்களின்‌ அழிவினிமித்தம்‌ அவரது 
(எரேமியாவின்‌) கண்களில்‌ கண்ணீர்‌ பெருக்கெடுத்து ஒடிற்று. எருசலேமின்‌ 
பேரழிவு பற்றி அவர்‌ எவ்வாறு உணர்ந்தார்‌ என்பகைக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
போதுமான அளவு கண்ணீர்விட்டு அழ அவரால்‌ இயலாதிருந்தது. 
இவைகள்‌ அவர்களின்‌ அழிவிற்காக வருத்தப்பட்டுச்‌ சிந்திய கண்ணீராகவும்‌ 
மட்டுமின்றி அந்த அழிவிற்குக்‌ காரணமாக இருந்த ஒழுக்கரீதியான 
சீர்‌அழிவிற்காக துக்கப்பட்டுச்‌ சிந்திய கண்ணீராகவும்‌ இருந்தது. 

உங்களைக்‌ கண்ணீர்விடச்‌ செய்வது எது? வாழ்வானது தலைகழாகத்‌ 
திரும்பி விடுகிறது அல்லவா? நாம்‌ நம்மைக்‌ கவலைப்படுக்கக்‌ கூடாத சிறிய 
பிரச்சனைகளைப்‌ பற்றி அழுகின்றோம்‌, நமக்குக்‌ கண்ணீரைக்‌ கொண்டு 
வரவேண்டிய விஷயங்களைப்‌ பற்றிச்‌ சிரிக்கின்றோம்‌. நமது பாவங்களும்‌ 
உலகத்தின்‌ பாவங்களும்‌ நாம்‌ அழுவதற்குக்‌ காரணமாக இருக்க வேண்டும்‌. 
தேவன்‌ பரலோகத்தில்‌ இருந்து கீழே கவனித்துப்‌ பார்த்து, நமது நொறுங்கிய 
மற்றும்‌ நறுங்கிய இருதயங்களைக்‌ கண்ணோக்கி, காயப்பட்ட நமது 
ஆத்துமாக்களுக்குக்‌ குணமாக்குதலைக்‌ கொண்டுவரத்‌ தொடங்கும்‌ 
வரைக்கும்‌ கண்ணீர்‌ வடிதல்‌ நிறுத்தப்படக்கூடாது. 

“நீதி ஜனத்தை உயர்த்தும்‌: பாவமோ எந்த ஜனத்துக்கும்‌ இகழ்ச்சி” (நீதி. 
14:34). ஒரு நாட்டின்‌ மக்கள்‌ தாங்களே தங்களுக்குச்‌ சொந்தமான 





தெய்வங்களைத்‌ தாங்கள்‌ தேர்ந்துகொள்ள முடியும்‌ என்றும்‌ தங்கள்‌ 
இஷ்டப்படியெல்லாம்‌ செய்யமுடியும்‌ என்று நினைக்கும்‌ அளவுக்கு 
ஆணவம்‌ உள்ளவர்கள்‌ ஆகின்றபோதும்‌, அந்த நாடு தேவனுடைய 
விஷயத்தில்‌ சிரமம்‌ அடைகிறது. சுயாதனம்‌ என்பது நாம்‌ விரும்பியவாறு 
செய்யும்‌ சலுகையைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌ என்று ஒருக்காலும்‌ அர்த்தப்‌ 
படுவதில்லை; உண்மையான சுயாதீனம்‌ என்பது சரியானது எது என்று 
கேர்ந்துகொள்ளக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருத்தல்‌ என்றே அர்த்தப்படுகிறது. 
சரியானது எது என்பது பற்றிய மேம்போக்கான முடிவுகள்‌ சுயாதனத்தை 
இழக்கச்‌ செய்வதாகிவிடும்‌, ஏனென்றால்‌ மனித முடிவானது 
சுயநலமுள்ளதாக, சொந்த விருப்பு வெறுப்புகளை நோக்கிச்‌ சாய்வதாக 
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உள்ளது. தேவனுடைய வழியை நாடி அதன்படி வாழ்தல்‌ என்பதே நீதியாக 
உள்ளது. தேவனுடன்‌ நடப்பதற்கான நமது மனிதரீதியான முயற்சிகள்‌ 





தவறுகின்றவைகளாக உள்ளன, ஆனால்‌ தேவன்‌ தமது முகத்தைத்‌ தேடும்‌ 
ஒரு மக்களினத்தாரிடத்தில்‌ கிரியை செய்து அவர்களை மேன்மையடையச்‌ 
செய்ய முடியும்‌. 

தேவனுக்கேற்ற துக்கமானது சுத்திகரிப்பையும்‌ ஆத்துமாவின்‌ 
வேதனையை நீக்குதலையும்‌ கொண்டுவருகிறது (வச. 51). கண்கள்‌ 
பற்றிக்கொண்டுள்ள விஷயத்தினால்‌ துக்கம்‌ உண்டாக்கப்பட்டது என்றால்‌, 





கண்களினால்‌ உண்டாக்கப்படும்‌ துக்கத்தின்‌ கண்ணீராவது ஆத்துமாவைக்‌ 
கழுவிச்‌ சுத்திகரிக்கும்‌ செயல்விளைவு ஒன்றைக்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌. 
கண்கள்‌ ஆத்துமாவின்‌ துன்புறுதலைப்‌ பிரதிபலித்து வெளிப்படுத்துகின்றன. 
கண்கள்‌ என்பவை, மனஸ்தாபப்படாதிருத்தலின்‌ குளிர்ந்த முரட்டுத்‌ 
தன்மை, அல்லது துக்கம்‌ மற்றும்‌ மனந்திரும்புதல்‌ ஆகியவற்றைக்‌ கொண்ட 
மென்மையான இருதயத்தின்‌ தன்மை ஆகிய இரண்டையும்‌ வெளிப்படுத்த 
முடியும்‌. குற்றத்தினாலும்‌ பாவச்‌ சுமையினாலும்‌ முறிக்கப்பட்ட 
மென்மையான இருதயமானது தேவனால்‌ குணப்படுத்தப்பட முடியும்‌. 

துக்கமானது நம்மை நமது உணர்வுகளுக்குக்‌ கொண்டுவரக்‌ கூடும்‌. 
பாவம்‌ என்பது உண்மைத்‌ தன்மையை மறைக்கும்‌ திறன்‌ கொண்டுள்ளது; 
அது உண்மையான உலகத்தை நம்மிலிருந்து எடுத்துப்போட்டுவிட்டு ஒரு 
மாய உலகத்தை நமக்குள்‌ படைக்கக்‌ கூடும்‌. இவ்வசனங்களில்‌ எரேமியா, 
பாவத்தினால்‌ மூடப்பட்ட ஆத்துமாவின்‌ உண்மை நிலையை வெளிப்‌ 
படுத்தினார்‌. 

வச. 52ல்‌ அவர்‌ தமது விரோதிகள்‌ தம்மை வெறுப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லாதிருந்தும்‌, அவர்கள்‌ தம்மை, ஒரு பறவையைப்‌ போல்‌ 
வேட்டையாடினர்‌ என்று புலம்பியிருந்தார்‌. அவர்‌ தமது சொந்த 
சூழ்நிலைகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌ என்பது தெளிவு. யூதா மற்றும்‌ 
எருசலேமுக்கு நேரிட்டவைகளுக்கு எரேமியா காரணமாய்‌ இருந்திருக்க 
வில்லை. அவர்களிடத்தில்‌ அவர்‌ சத்தியத்தைக்‌ கூறியிருந்தார்‌. அவர்களு 
டைய வாழ்வைக்‌ காப்பதற்கு அவர்‌ முயற்சி செய்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ 





அவர்கள்‌ செய்தியைக்‌ கவனிப்பதற்கு மாறாகச்‌ செய்தியாளரை ஒழித்துக்‌ 
கட்ட முயற்சி செய்தனர்‌. அவர்கள்‌ தம்மை நடத்திய விதம்குறித்து 
அவர்களுக்கு அவர்‌ நினைவூட்டி, தாம்‌ அதை எவ்வாறு கையாளவேண்டி 
யிருந்தது என்றும்‌ அவர்களுக்குக்‌ காண்பித்தார்‌ - அவர்‌ தேவனை 
அழைத்ததின்மூலம்‌ இகைச்‌ செய்தார்‌. நாடானது உணர்வு பெற்றிருக்கும்‌ 
என்றால்‌, மக்கள்‌ தங்கள்‌ தவறுகளை உணர்ந்து, தேவனிடத்திற்குத்‌ 
திரும்பினால்‌, அவர்கள்‌ துக்கத்திலிருந்து விடுகலையாகிப்‌ புகலிடத்தைக்‌ 
கண்டறிந்திருப்பார்கள்‌. நாடானது எரேமியாவை அநியாயமாக நடத்‌ 
இற்று, ஆனால்‌ தேவன்‌ யூதாவை அழிப்பதற்கு நியாயமான காரணத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. 

உளையான (சேறு நிறைந்த) துரவில்‌ இந்தத்‌ தீர்க்ககரிசியின்‌ அனு 
பவமானது (எரே. 38:6-18), வச. 53 மற்றும்‌ 54ல்‌ உள்ள ஓப்புவமைகளைப்‌ 
பயன்படுத்துதலைக்‌ கொண்டு வந்திருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ இந்தப்பகுதி 
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யானது, முழு நாட்டவராலும்‌ அனுபவிக்கப்பட்ட துக்கத்தையும்‌ 
அடையாளத்துவமாக விவரிக்கிறது. யூதாவை அண்மித்திருந்த மரணம்‌ 
என்பது, ஒரு குழிக்குள்‌ அல்லது கல்லினால்‌ மூடப்பட்ட கல்லறைக்குள்‌ 
எறியப்படுதல்‌ என்ற வரைவளவுரீதியாக விவரிக்கப்படுகிறது. நாம்‌ 
கல்லறைத்‌ கோட்டம்‌ ஒன்றில்‌ குறிக்கற்களால்‌ அடையாளப்படுத்தப்பட்ட 
கல்லறைகள்‌ இருக்கும்‌ நிலையை அல்லது தலைக்குமேல்‌ தண்ணீர்‌ 
பெருகுவதினால்‌ சித்தரிக்கப்படும்‌ மூழ்குகின்ற சூழ்நிலையையும்‌, 
வாழ்விலிருந்து துண்டிக்கப்படும்‌ நிலையையும்‌ சித்தரித்துக்‌ கொள்ள 
முடியும்‌. எரேமியாவின்‌ வார்த்தைகள்‌ பாவத்தினால்‌ ஏற்படும்‌ 
விளைவுகளை மிகச்‌ சரியாகச்‌ சித்தரிக்கின்றன. வேதவசனத்தின்‌ வேறொரு 
இடத்தில்‌, பாவத்தின்‌ விளைவு “மரணம்‌” என்றும்‌ (ரோம. 6:23), 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பிரிக்கப்படுதல்‌ (ஏசா. 59:2) என்றும்‌ விவரிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. அழிவிலிருந்து தப்பிப்‌ பிழைத்தவர்களிடம்‌ அவர்களின்‌ 
நடத்தை குறித்து உண்மையான வருத்தத்தைக்‌ காண்பிக்கும்படி கர்க்கதரிசி 
வற்புறுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்கள்‌ தங்களின்‌ நிலையையும்‌, தேவனு 
டன்‌ அவர்கள்‌ எவ்விடத்தில்‌ நின்று கொண்டிருந்தனர்‌ என்பதையும்‌ புரிந்து 
கொள்வதற்கு அவர்‌ உதவினார்‌. 

லூக்கா 15:11-24ல்‌, குடும்பச்‌ சொத்தில்‌ தனக்குச்‌ சேரவேண்டிய 
பாகத்தை எடுத்துக்கொண்டு தூரகேசத்திற்குச்‌ சென்று, அந்தப்பணம்‌ 
தீரும்வரைக்கும்‌ பாவம்‌ நிறைந்த சந்தோஷ வாழ்வை வாழ்ந்த ஒரு மகனைப்‌ 
பற்றிய உவமை ஒன்றை இயேசு கூறினார்‌. அவன்‌ பன்றிகளை 
மேய்ப்பவனாக வேலையில்‌ அமர்த்தப்படும்‌ அளவுக்குப்‌ பாவச்சேற்றில்‌ 
புரண்டபோதுதான்‌ தனது உணர்வை அடைந்தான்‌. தான்‌ பாவம்‌ 
செய்ததையும்‌, இனியும்‌ தனது தந்தைக்கு மகனாயிருக்கத்‌ தகுதியற்ற தனது 
நிலையையும்‌ ஒப்புக்கொள்ளத்‌ தயாரான நிலையில்‌ அவன்‌ தனது 
தந்தையின்‌ வயல்களில்‌ ஒரு வேலைக்காரனாக இருக்கும்படிக்கு இல்லம்‌ 
செல்லக்‌ திரும்பினான்‌. அவன்‌ வருவதை அவனது தந்தை கண்டபோது, 





அவர்‌ அவனைச்‌ சந்திப்பதற்காக ஓடோடிச்‌ சென்று, அவனைத்‌ 
கழுவிக்கொண்டு, அவனுக்குச்‌ சுத்தமான உடைகளை உடுத்துவித்து, 
அவனது கையில்‌ ஒரு மோதிரத்தை அணிவித்தார்‌. அந்தத்‌ தந்தை, 
காணாமற்போயிருந்த தமது மகன்‌ இல்லம்‌ திரும்பியதில்‌ தமக்கு ஏற்பட்ட 
மகிழ்ச்சியை ஒவ்வொருவருக்கும்‌ அறிவித்தார்‌. கொண்டாடுவதற்கு ஒரு 
விருந்தை அவர்‌ திட்டமிட்டார்‌. அந்தத்‌ தந்தை, இழந்து போகப்பட்ட தமது 
குமாரர்களும்‌ குமாரத்திகளும்‌ இல்லம்‌ திரும்பும்போது அவர்களை 
மன்னித்து ஏற்றுக்கொள்ளத்‌ தயாராக இருக்கும்‌ தேவனைப்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்துகின்றார்‌. 





உங்களைத்‌ தேவனுடைய இரக்கங்களின்‌ 
மீது கிடத்துங்கள்‌ 
அடுத்ததாக எரேமியா தேவனுடைய இரக்கத்திற்கு வேண்டுகோள்‌ 
விடுத்தார்‌: 
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மகா ஆழமான கிடங்கிலிருந்து, கர்த்தாவே, உம்முடைய 
நாமத்தைப்பற்றிக்‌ கூப்பிட்டேன்‌. என்‌ சத்தத்தைக்‌ கேட்டீர்‌, “என்‌ 
பெருமூச்சுக்கும்‌ என்‌ கூப்பிடுதலுக்கும்‌ உமது செவியை அடைத்துக்‌ 
கொள்ளாதேயும்‌.” நான்‌ உம்மை நோக்கிக்‌ கூப்பிட்ட நாளிலே நீர்‌ 
அணுகி; “பயப்படாதே என்றீர்‌!” ஆண்டவரே, என்‌ ஆத்துமாவின்‌ 
வழக்கை நடத்தினீர்‌, என்‌ பிராணனை மீட்டுக்கொண்டீர்‌. கரத்‌ தாவே, 
எனக்கு உண்டான அநியாயத்தைக்‌ கண்டீர்‌, என்‌ நியாயத்தைக்‌ தீரும்‌. 
அவர்களுடைய எல்லாக்‌ குரோதத்தையும்‌, அவர்கள்‌ எனக்கு 
விரோதமாக நினைத்த எல்லா நினைவுகளையும்‌ கண்டீர்‌. கர்த்தாவே, 
அவர்கள்‌ நிந்திக்கும்‌ நிந்தையையும்‌, அவர்கள்‌ எனக்கு விரோதமாய்‌ 
நினைத்த எல்லா நினைவுகளையும்‌ எனக்கு விரோதமாய்‌ 
எழும்பினவர்களின்‌ வாய்மொழிகளையும்‌, அவர்கள்‌ நாள்முழுதும்‌ 
எனக்கு விரோதமாய்‌ யோசிக்கும்‌ யோசனைகளையும்‌ கேட்டீர்‌. 
அவர்கள்‌ உட்கார்ந்திருப்பதையும்‌ அவர்கள்‌ எழுந்திருப்பதையும்‌ 
நோக்கிப்‌ பாரும்‌, நான்‌ அவர்களுடைய பாடலாயிருக்கிறேன்‌. 
கர்த்தாவே, அவர்கள்‌ கைகள்‌ செய்த கிரியைகளுக்குத்தக்கதாக 
அவர்களுக்குப்‌ பலன்‌ அளிப்பீர்‌. அவர்களுக்கு இருதய வேதனையைக்‌ 
கொடுப்பீர்‌, உம்முடைய சாபம்‌ அவர்கள்மேல்‌ இருக்கும்‌. கோபமாய்‌ 
அவர்களைப்‌ பின்தொடர்ந்து கர்த்தருடைய வானங்களின்‌ கீழ்‌ 
இராதபடிக்கு அவர்களை அழித்துவிடுவீர்‌! (9:55-66). 


நீங்கள்‌ எவ்வளவு தாழ்ந்த நிலையில்‌ இருந்தாலும்‌, தேவன்‌ உங்கள்‌ 
ஜெபத்தைக்‌ கேட்க முடியும்‌ (வசனங்கள்‌ 55, 56). அது நற்செய்தியாக 
உள்ளது. சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌ நற்செய்தியை ஏற்றுக்கொள்ள முடிவதற்கு 
முன்பு மோசமான செய்தியைக்‌ கேள்விப்பட வேண்டியது அவசியமாக 
உள்ளது. பாவம்‌ என்பது நம்மைப்‌ பெரும்‌ வருத்தத்தின்‌ ஆழங்களுக்குக்‌ 
கழே எடுத்துச்‌ செல்லுறெது, குப்பைக்‌ குழியின்‌ ஆழத்திற்கு நம்மை எடுத்துச்‌ 
செல்லுகிறது என்பது மோசமான செய்தியாக உள்ளது. அந்தக்‌ குழியிலிருந்து 
மனஸ்தாபப்படுகிற கதறுதல்‌ வருகிறது, அந்தக்‌ கதறுதலைத்‌ தேவன்‌ 
கேட்கின்றார்‌. யோனா, கடலின்‌ ஆழத்தில்‌ இருந்த மீனின்‌ வயிற்றினுள்‌ 
இருந்துகொண்டு கதறியதைத்‌ தேவன்‌ கேட்டார்‌ (யோனா 2:2). 
ஆரோகணப்‌ பாடல்கள்‌ ஒன்றில்‌ இஸ்ரவேல்‌ தன்னைக்‌ கேட்கும்படி 
தேவனை அழைத்தது: “கர்த்தாவே, ஆழங்களிலிருந்து உம்மை நோக்கிக்‌ 
கூப்பிடுகிறேன்‌” (சங்‌. 130:1). தேவன்‌ தமது பிள்ளைகளின்‌ கதறுதலை 
கேட்கின்றார்‌! உதவிக்கான அவர்களின்‌ ஜெபத்திலிருந்து அவர்‌ தமது 
செவியைச்‌ திருப்பிக்கொள்ளமாட்டார்‌. அது நற்செய்தியாக உள்ளது! 

தேவன்‌ உங்களுக்கு அருகில்‌ வந்து உங்கள்‌ பயத்தை அமர்த்துவார்‌ (வ௪. 
57). ஆழமான ஒரு குழியில்‌ தலைக்கு மேல்‌ ஒரு கனத்த மூடியுடன்‌ 
இருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ அச்சுறுத்துவதாக இருக்கக்‌ கூடிய விஷயம்‌ 
எது? ஒரு சூழ்நிலை மிகவும்‌ மோசமானதாக உள்ளது: ஒழுக்கம்‌ மற்றும்‌ 
ஆவிக்குரிய விஷயங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ மோசம்போக்கப்பட்ட தின்‌ 
படுகுழியில்‌, அவற்றிற்கு மேலாக நமது பாவங்கள்‌ தலைக்கு மேல்‌ குவிந்த 
நிலையில்‌ இருத்தல்‌. தேவன்‌ நமது வேண்டுதலைக்‌ கேட்கக்‌ கூடாதபடிக்கும்‌ 
நமக்கு உதவி செய்ய இயலாதபடிக்கும்‌, நமது பாவத்தின்‌ குழியானது 
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அவ்வளவு ஆழமாகவோ அல்லது பாவக்குவியலானது அவ்வளவு 
பெரிதாகவோ முடியாது. பாவம்‌ பெருகின இடத்தில்‌ கிருபை பெருகினது 
என்ற உண்மையில்‌ (ரோம. 5:20) தேவனுடைய வல்லமையும்‌ அன்பும்‌ 
செயல்விளக்கப்‌ படுத்தப்பட்டன. நமது அலைக்கழிக்கப்படும்‌ வாழ்வின்‌ 
புயல்களின்‌ மீது இயேசு நடந்து வருகின்றார்‌, அவர்‌ “திடன்கொள்ளுங்கள்‌, 
நான்தான்‌, பயப்படாதிருங்கள்‌” என்று உரக்கக்‌ கூவுகின்றார்‌ (மாற்‌. 6:50ஆ?. 

நீங்கள்‌ குற்றம்‌ உள்ளவர்கள்‌ என்று அறிந்த நிலையில்‌ கிறிஸ்து, 
உங்களுக்காகப்‌ பறிந்து பேசுகின்றவராகவும்‌ உங்கள்‌ மீட்பராகவும்‌ ஆவார்‌ 
(வச. 58). நீதிமன்ற அறையொன்றில்‌ நடக்கும்‌ காட்சியைக்‌ கற்பனை 
செய்துகொள்ளுங்கள்‌: நீங்கள்‌ குற்றம்‌ உள்ளவராக இருக்கின்றீர்கள்‌, அதை 
நீங்களே அறிந்தும்‌ இருக்கின்றீர்கள்‌; உங்களுக்காக வாதாடுபவரும்‌ அதை 
அறிந்திருக்கின்றார்‌. குற்றம்‌ செய்துள்ள நிலையில்‌ உங்கள்‌ குற்றத்தை 
ஒப்புக்கொண்டு நீதிமன்றத்தின்‌ இரக்கத்தின்மீது உங்களைக்‌ ெத்துதல்‌ 
என்பதே உங்களால்‌ செய்ய முடிந்த ஒரே விஷயமாக உள்ளது- 
உங்களுக்காகப்‌ பரிந்து பேசுபவர்‌ உங்களுக்குரிய தண்டத்தை ஏற்கனவே 
செலுத்தி எல்லாக்‌ குற்றச்சாட்டுகளில்‌ இருந்தும்‌ உங்கள்‌ பெயரை 
நீக்கியிருந்தால்‌ மட்டுமே இதுவும்கூடச்‌ சாத்தியமாகிறது. ஒரே ஒரு பரிந்து 
பேசுபவர்‌ மாத்திரமே அதைச்‌ செய்துள்ளார்‌: 


என்‌ பிள்ளைகளே, நீங்கள்‌ பாவஞ்செய்யாதபடிக்கு இவைகளை 
உங்களுக்கு எழுதுகிறேன்‌. ஒருவன்‌ பாவஞ்செய்வானானால்‌ 
நீதிபரராயிருக்கிற இயேசுகிறிஸ்து நமக்காகப்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ பரிந்து 
பேசுகிறவராயிருக்கிறார்‌. நம்முடைய பாவங்களை நிவிர்த்தி செய்கிற 
கிருபாதாரபலி அவரே. நம்முடைய பாவங்களை மாத்திரம்‌ அல்ல, 
சர்வலோகத்தின்‌ பாவங்களையும்‌ நிவிர்த்தி செய்கிற பலியாயிருக்‌ 
கிறார்‌ (1 யோவா. 2:1, 2). 


கிறிஸ்து உங்கள்‌ பாவத்தின்‌ கூலியைச்‌ செலுத்தியதினால்‌ உங்களைத்‌ 
தம்மிடத்தில்‌ மீட்டுக்கொண்டபடியால்‌, அவர்‌ இப்போது உங்களுக்காகப்‌ 
பரிந்து பேசுகின்றவராக, உங்கள்‌ தற்காப்பு வழக்கறிஞராக இருக்க முடியும்‌. 
ஆகையால்‌ நீங்கள்‌ உங்களுடையவர்கள்‌ அல்ல, “... ரெயத்துக்குக்‌ 
கொள்ளப்பட்டீர்களே” (1 கொரி. 6:19, 20). 

அவர்‌ உங்கள்‌ விரோதிகளுக்கு முன்பாக உங்களை நியாயப்படுத்துவார்‌ 
(வசனங்கள்‌ 59-66). யூதா மக்கள்‌ பாபிலோனியர்களால்‌ சிறைப்பிடிக்கும்‌ 
படிக்குத்‌ தேவன்‌ அனுமதித்தது ஏன்‌ என்பதை எரேமியா அறிந்திருந்தார்‌. 
தேவன்‌ தமது மக்களை ஒருநாளிலே நியாயப்படுத்துவார்‌ என்பதையும்‌ 
அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌. தேவன்‌ இதைச்‌ செய்வதற்கு எவ்வளவு நாளாகும்‌ 
என்பதையும்‌ அவர்‌ ஏற்கனவே அறிந்திருந்தார்‌. எரே. 25:11, 12ல்‌ அவர்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 





“இந்தத்‌ தேசமெல்லாம்‌ வனாந்தரமும்‌ பாழுமாகும்‌, இந்த ஜாதிகளோ, 
எழுபது வருஷமாகப்‌ பாபிலோன்‌ ராஜாவைச்‌ சேவிப்பார்கள்‌. 
“எழுபது வருஷம்‌ நிறைவேறினபின்பு, நான்‌ பாபிலோன்‌ 
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ராஜாவினிடத்திலும்‌, அந்த ஜாதியினிடத்திலும்‌, கல்தேயருடைய 
தேசத்தினிடத்திலும்‌, “அவர்களுடைய அக்கிரமத்தை விசாரித்து, 
அதை நித்திய பாழிடமாக்கி ... 


மிகச்‌ சரியாக எழுபது ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, பாபிலோன்‌ பொர்சியப்‌ 
பேரரசினால்‌ தூக்கியெறியப்பட்டது. பெர்சியாவின்‌ அரசனாயிருந்த 
கோரேஸ்‌ என்பவர்‌, யூதா மக்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த நாட்டிற்குத்‌ திரும்பும்‌ 
படியும்‌ அங்கே அவர்கள்‌ தங்கள்‌ நாட்டை மறுபடியும்‌ கட்டியெழுப்பி 
தேவனுக்கு ஆராதனையை மீளக்கட்டியெழுப்பிக்‌ கொள்ளும்படியும்‌ 
ஆணை பிறப்பித்தார்‌. இது, “எரேமியாவின்‌ வாயினாலே கர்த்தர்‌ சொன்ன 
வார்த்தை நிறைவேறும்படி” நடைபெற்றது என்று எஸ்றா 1:1 கூறுகிறது. 

இந்த முன்னறிவுடன்‌ எரேமியா, யூதா தனது விரோதிகளினால்‌ 
அடக்குமுறைக்கு உட்பட்டதை விவரித்தார்‌. தேவன்‌, அவர்களின்‌ 
சூழ்ச்சிகளைக்‌ கண்டு, இரகசியமான அவர்களின்‌ குற்றச்சாட்டுகளையும்‌ 
அவர்களின்‌ ஏளனப்‌ பாடல்களையும்‌ கேட்டார்‌ என்பதை அவர்‌ 
அறிந்திருந்தார்‌. எரேமியாவும்‌ யூதா மக்களும்‌ தங்கள்‌ விரோதிகள்‌ 
தெருக்களில்‌ பாடிய பாடல்களின்‌ கருத்துப்‌ பொருளாய்‌ இருந்தனர்‌. தேவன்‌ 
அவர்களின்‌ செய்கைக்குத்‌ தக்கதாகப்‌ பலனைக்‌ கொடுப்பார்‌, ஏனெனில்‌ 
அவர்‌ தமது இயல்பில்‌ நீதியுள்ளவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதை எரேமியா 
அறிந்திருந்தார்‌. கடைசி இரண்டு வசனங்களில்‌ அவர்‌, தேவன்‌ என்னத்தைச்‌ 
செய்வார்‌ என்று ஏற்கனவே அறிந்திருந்தாரோ, அசைச்‌ செய்யும்படிக்குத்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ வேண்டினார்‌. ஏற்ற காலத்தில்‌ தேவன்‌ பாபிலோனியரை 
விசாரிப்பார்‌ என்பதை மக்கள்‌ அறிய வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்பினார்‌. 

நமக்குத்‌ தவறு செய்கின்றவர்களைக்‌ கூட நாம்‌ நிந்திக்கக்‌ கூடாது என்று 
அறிதலின்‌ நிச்சயத்தை நாம்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. திருப்பித்‌ தாக்கவேண்டும்‌ 
என்ற மனிதரீதியான விருப்பம்‌ - அதாவது மனிதர்‌ நமக்குச்‌ 
செய்துள்ளபடியாகவோ அல்லது அதைவிட இன்னும்‌ மோசமாகவோ நாம்‌ 
அவர்களுக்குத்‌ திருப்பிச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்ற விருப்பம்‌ - ஒரு கலகத்தை 
மாத்திரமே உயர்த்துவதாக இருக்கும்‌. அநீதியாக நடத்தப்படுதலை நாம்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ திருப்பினோம்‌ என்றால்‌, அவர்‌ நம்மைக்‌ காட்டிலும்‌ சிறந்த 
முறையில்‌ அதைக்‌ கையாள முடியும்‌, அவ்வாறே அவர்‌ அதைக்‌ 
கையாளுவார்‌. நாம்‌ விரும்பும்‌ வேளையில்‌ அவர்‌ அகைச்‌ செய்யமாட்டார்‌, 
ஆனால்‌ அதை அவர்‌ நியாயமாகவும்‌ நீதியாகவும்‌ கையாளுவார்‌. 
அதனால்தான்‌ பவுல்‌, ரோமருக்கு உபாகமம்‌ 32:35ல்‌ இருந்து மேற்கோள்‌ 
காண்பித்துப்‌ பின்வருமாறு போதித்தார்‌: “பிரியமானவர்களே, 
பழிவாங்குதல்‌ எனக்குரியது, நானே பதிற்செய்வேன்‌ என்று கர்த்தர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌ என்று எழுதியிருக்கிறபடியால்‌, நீங்கள்‌ பழிவாங்காமல்‌, 
கோபாக்கினைக்கு இடங்கொடுங்கள்‌” (ரோம. 12:19). 

















செய்தி என்ன? 
தேவனுடைய கவனத்தைப்‌ பெறுவதற்கு நாம்‌ ஒரு வழியைக்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌: நாம்‌ தேவன்‌ கூறுவதைக்‌ கவனிக்கும்போது, அவர்‌ நாம்‌ 
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கூறுவதைக்‌ கவனிக்கிறார்‌. தேவாலயம்‌ பிரதிஷ்டை செய்யப்பட்ட பின்பு 
தேவன்‌ சாலொமோனுக்குத்‌ தரிசனமானபோது, சாலொமோனின்‌ 
ஜெபங்கள்‌ கேட்கப்பட்டன என்று அவர்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌. 
சாலொமோனுக்குத்‌ தேவன்‌ கூறிய அறிவுறுத்தல்களில்‌, தேவனுடைய 
கவனத்தை எல்லா வேளைகளிலும்‌ பெறுவதற்கான வழியொன்று இருந்தது. 
தேவன்‌, “என்‌ நாமம்‌ தரிக்கப்பட்ட என்‌ ஜனங்கள்‌ தங்களைத்‌ 
தாழ்த்தி,ஜெபம்பண்ணி, என்‌ முகத்தைத்‌ தேடி, தங்கள்‌ பொல்லாத 
வழிகளைவிட்டுத்‌ திரும்பினால்‌, அப்பொழுது பரலோகத்திலிருக்கிற நான்‌ 
கேட்டு, அவர்கள்‌ பாவத்தை மன்னித்து, அவர்கள்‌ தேசத்துக்கு 
சேஷமத்தைக்‌ கொடுப்பேன்‌” (2 நாளா. 7:14). 


குறிப்பு 
IR. K. Harrison, Jeremiah and Lamentations, The Tyndale Old Testament Commen- 
taries, gen. ed. D. J. Wiseman (Downers Grove, III.: Inter-Varsity Press, 1975), 228. 
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8 
களிம்8பறிய பொன்‌! 
[4:1-12) 


சாகசம்‌ செய்யும்‌ விமானி ஒருவர்‌ ஒரு ஜெட்‌ விமானத்தை ஓட்டிய 
வராக, பார்வையாளர்களின்‌ கூட்டத்தின்‌ தலைக்கு மேல்‌ தாழ்வாக, 
தலைகீழாகப்‌ பறந்தார்‌. இதை அவர்‌ இதற்கு முன்பு நூற்றுக்கு மேற்பட்ட 
முறைகள்‌ செய்திருந்தார்‌, அவர்‌ விமானத்தைப்‌ பழையபடி நேராகத்‌ 
திருப்பி, ஏறக்குறையக்‌ காட்சியிலிருந்து மறையும்‌ வரை தரையில்‌ இருந்து 
பார்ப்பவர்களை மெய்சிலிர்க்க வைத்திருக்கின்றார்‌. இருப்பினும்‌ இந்த 
முறை, அவர்‌ அதைத்‌ தவறான வழியில்‌ செய்து, தனது விமானத்தைப்‌ 
பார்வையாளர்களின்‌ கூட்டத்தில்‌ மோதச்‌ செய்தார்‌. தலைகீழாகப்‌ பறப்‌ 





பவர்களுக்கு மேல்புறமானது கீழ்புறமாகவும்‌, கீழ்புறமானது மேல்‌ 
புறமாகவும்‌ உள்ளது. அவர்‌ திசை பற்றிய தமது உணர்வை இழந்து போகும்‌ 
படிக்குத்‌ தலைசுற்றல்‌ என்ற நிலையை அடைந்திருக்கக்கூடும்‌. அதிகமான 
வேகங்களில்‌ செல்லும்போது புவியீர்ப்பு விசை இருப்பதில்லையாகையால்‌, 
குலை£ழாகக்‌ பறப்பவர்‌ சரியான வகையில்‌ பறப்பவரைப்போலவே உணரு 
கின்றார்‌. ஒரு விமானி, தாழ்வான உயரத்தில்‌ ஒரு வினாடியில்‌ ஆயிரத்தில்‌ 
ஒரு பகுதி நேரமாவது, திசை பற்றிய தனது உணர்வை இழந்தார்‌ என்றால்‌, 
அவர்‌ ஒரு தவறைத்‌ திருத்துவதற்குப்‌ போதிய பதில்‌ நேரத்தைக்‌ 
கொண்டிருக்கமாட்டார்‌. 

அதுபோன்ற சில விஷயங்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌, யூதாவின்‌ ஆட்சி 
யாளர்கள்‌, ஆசாரியர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரபுக்கள்‌ ஆகியோருக்கு நடைபெற்றது. 





அவர்கள்‌ ஒழுக்கரீதியாகத்‌ தலைசுற்றல்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. ஆவிக்குரிய 
நிலைப்பாட்டில்‌, அவர்கள்‌ “எந்த முனை மேலிருக்க வேண்டும்‌” என்பதை 
அறியாது இருந்தனர்‌. 


ஐயோ! பொன்‌ மங்கி, பசும்பொன்மாறி, பரிசுத்த ஸ்தலத்தின்‌ 
கற்கள்‌ சகல வீதிகளின்‌ முனையிலும்‌ கொட்டுண்டுபோயிற்றே. 
ஐயோ! தங்கத்துக்கொப்பான விலையேறப்பெற்ற சீயோன்‌ குமாரர்‌ 
குயவனுடைய கைவேலையான மண்பாண்டங்களாய்‌ எண்ணப்‌ 
படுகிறார்களே. திமிங்கிலங்கள்‌ முதலாய்க்‌ கொங்கைகளை நீட்டி, 
தங்கள்‌ குட்டிகளுக்குப்‌ பால்‌ கொடுக்கும்‌, என்‌ ஜனமாகிய 
குமாரத்தியோ வனாந்தரத்திலுள்ள தீக்குருவியைப்போல்‌ குரூரமாயி 
ருக்கிறாளே. குழந்தைகளின்‌ நாவு தாகத்தால்‌ மேல்வாயோடே 
ஒட்டிக்கொண்டிருக்கிறது, பிள்ளைகள்‌ அப்பங்கேட்றொர்கள்‌, 
அவர்களுக்குக்‌ கொடுப்பாரில்லை. ருசியான பதார்த்தங்களைச்‌ 
சாப்பிட்டவர்கள்‌ வீதிகளில்‌ பாழாய்க்டைக்கிறார்கள்‌, இரத்தாம்பரம்‌ 


192 


உடுத்தி வளர்ந்தவர்கள்‌ குப்பைமேடுகளை அணைத்துக்‌ கொள்ளு 
கிறார்கள்‌. கைச்செய்கை இல்லாமல்‌ ஒரு நிமிஷத்திலே கவிழ்க்கப்‌ 
பட்ட சோதோமின்‌ பாவத்துக்கு வந்த தண்டனையைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
என்‌ ஜனமாயெ குமாரத்தியின்‌ அக்கிரமத்துக்கு வந்த தண்டனை 
பெரிதாயிருக்றெது. அவளுடைய நசரேயர்‌ உறைந்த மழையைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ சுத்தமும்‌, பாலைப்பார்க்கிலும்‌ வெண்மையும்‌, 
பவளத்தைப்பார்க்கிலும்‌ சிவப்பும்‌, இந்திரநீலத்தைப்பார்க்கிலும்‌ 
மேனியுமாயிருந்தார்கள்‌. இப்பொழுதோ, அவர்களுடைய முகம்‌ 
கரியிலும்‌ கறுத்துப்போயிற்று, வீதிகளிலே அறியப்படார்கள்‌, அவர்கள்‌ 
தோல்‌ அவர்கள்‌ எலும்புகளோடு ஒட்டிக்கொண்டு, காய்ந்த மரத்துக்கு 
ஒப்பாயிற்று. பசியினால்‌ கொலையுண்ட வர்களைப்பார்க்கிலும்‌ 
பட்டயத்தால்‌ கொலையுண்டவர்கள்‌ பாக்கியவான்களாயிருக்கி 
றார்கள்‌, அவர்கள்‌ வயலின்‌ வரத்தில்லாமையால்‌ குத்துண்டு, கரைந்து 
போகிறார்கள்‌. இரக்கமுள்ள ஸ்திரீகளின்‌ கைகள்‌ தங்கள்‌ பிள்ளை 
களைச்‌ சமைத்தன, என்‌ ஜனமாகிய குமாரத்தியின்‌ அழிவில்‌ அவைகள்‌ 
அவர்களுக்கு ஆகாரமாயின. கர்த்தர்‌ தமது கோபத்தை நிறைவேற்றி, 
தமது உக்கிரகோபத்தை ஊற்றி, சீயோனில்‌ அக்கினியைக்‌ 
கொளுத்தினார்‌, அது அதின்‌ அஸ்திபாரங்களைப்‌ பட்சித்துப்‌ 
போட்டது. சத்துருவும்‌ பகைஞனும்‌ எருசலேமின்‌ வாசல்களுக்குள்‌ 
பிரவேசிப்பான்‌ என்கிறதைப்‌ பூமியின்‌ ராஜாக்களும்‌ பூச்சக்கரத்தின்‌ 
சகல குடிகளும்‌ நம்பமாட்டாதிருந்தார்கள்‌ (4:1-12). 


இஸ்ரவேலின்‌ ஆதிநாட்களில்‌ பண்பானது பொன்னைப்‌ போல்‌ 
இருந்தது. பண்பின்‌ மனிதர்கள்‌ நாட்டின்‌ ஆபரணங்களாக இருந்தனர்‌. 
தெய்வ பண்பு இனியும்‌ முக்கியமில்லை என்றானபோது, யூதாவும்‌ 
எருசலேமும்‌ கீழ்நோக்கிச்‌ செல்லும்‌ நீர்ச்சுழல்‌ போலாயினர்‌. அந்த மக்கள்‌ 
தாங்கள்‌ உலகத்தில்‌ மேல்நோக்கிச்‌ செல்வதாக நினைத்தனர்‌. அவர்கள்‌, 
வலது இடதாகவும்‌, இடது வலதாகவும்‌ தெரிகிறதான பின்புறம்‌ 
உள்ளவற்றைக்‌ காணும்‌ கண்ணாடியில்‌ காண்பது போல்‌ வாழ்க்கையைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்ததால்‌ குழப்பம்‌ அடைந்தனர்‌. நன்மையானது தீமை 
யானதைப்‌ போலவும்‌, தீமையானது நன்மையானதைப்‌ போலவும்‌ காணப்‌ 
பட்டது. தெய்வ பண்பு அவர்கள்‌ விரும்பிய பொக்கிஷங்களை 
அவர்களுக்கு அளிக்கக்‌ கூடாததாக இருந்தது. கர்வமும்‌, முன்னிருக்கும்‌ 
தன்மையும்‌, அதிகாரமும்‌ அவர்களின்‌ ஆபரணங்களாயின. அவர்கள்‌ 
பொருட்செல்வத்தைப்‌ பொறுத்து மதிப்பை அளந்தனர்‌. யூதாவின்‌ 
சமூகத்திலிருந்த பொன்னான பையன்கள்‌ திசை பற்றிய தங்கள்‌ 
கருத்துணர்வை இழந்தனர்‌. 

ஒரு நாடானது தனது ஒழுக்கரீதியான மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய திசையை 
இழக்கன்றபோது என்ன நடக்கிறது? 


பொக்கிஷம்‌ குப்பையாகிறது (4:1, 2) 
யூதாவின்‌ பொன்‌ எவ்வாறு களிம்பேறிற்று என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌ 


(வச. 1). சூழ்நிலையானது நம்ப இயலாததாக இருந்தது, ஏனெனில்‌ 
பொன்னானது களிம்பேறுவதில்லை! அவர்களின்‌ பொன்‌ உண்மை 
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யானதாக இருந்ததில்லை. அவர்கள்‌ ஒரு தவறான மதிப்பீட்டு உணர்வைக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. மதிப்பு மிகுந்த பொன்னைப்‌ போல்‌ காணப்பட்டது 
உண்மையில்‌ அவ்வாறு இருந்ததில்லை. 

சாத்தான்‌ ஒரு “ஏமாற்றுபவனாக,” ஒரு வஞ்சனையாளனாக இருக்‌ 
கின்றான்‌! அவன்‌ மதிப்பற்ற பொருட்களை இந்த உலகத்திற்கு ஏராளமான 
விலைக்கு விற்கின்றான்‌. ஒரு அற்பமான சந்தையில்‌ பின்வருமாறு ஒரு 
விளம்பரப்‌ பலகை வைக்கப்பட்டிருந்தது: “ஒருவரின்‌ குப்பை இன்னொரு 
வரின்‌ பொக்கிஷம்‌.” அதுவே சாத்தானின்‌ குறிக்கோளாக இருக்க வேண்டும்‌. 
ஏதோ ஒரு வழியில்‌, அவன்‌ தனது குப்பையானது விலைமதிப்பற்ற 
பொக்கிஷம்‌ என்று இந்த உலகம்‌ நம்பி ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி செய்யக்‌ 
கூடியவனாக இருக்கின்றான்‌. 

யூதாவின்‌ ஆபரணங்கள்‌ தெருவில்‌ கொட்டப்பட்டு அவைகள்‌ 
ஒன்றுமற்றவை என்பதுபோல்‌ கால்களின்‌ கழ்‌ மிதிக்கப்பட்டன. பெருந்‌ 
துன்பமானது ஒருவரின்‌ மதிப்பீட்டு உணர்வை மாற்றுகிறது. ஆபரணங்கள்‌ 
ஒன்றுமற்றவையாகன; அவைகள்‌ பொறுக்கியெடுத்துக்‌ கொள்ளப்படத்‌ 
குகுதியற்றவையாக இருந்தன, ஏனெனில்‌ அவைகளால்‌ வயிற்றை நிரப்ப 
முடியவில்லை. ஒரு காலத்தில்‌ பொக்கிஷமாயிருந்தவை ஒன்றுமற்றவை 
யாகின. மதிப்பற்ற குப்பையாக பின்கதவுகளுக்கு வெளியே எறிந்து 
விடப்பட்ட வைகள்‌ திடீரென்று மதிப்புமிக்கவைகள்‌ ஆயின. 

ஒருகாலத்தில்‌ மதிப்பு மிக்கவர்களாய்‌ இருந்த சயோனின்‌ குமாரர்கள்‌, 
உண்மையான பொன்னுக்கு எதிரே எடையிடப்பட்ட போது, குயவனின்‌ 
கைகளால்‌ உண்டாக்கப்பட்ட மண்பாண்டங்களை விட அதிக 
மதிப்புடையவர்கள்‌ ஆகவில்லை (வச. 2)! அவர்கள்‌ போலியானவர்களாக, 
தாங்கள்‌ மேன்மையானவர்கள்‌ என்று பொதுமக்கள்‌ நம்பச்‌ செய்திருந்த 
தரம்‌ தாழ்ந்த மனிதர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ நேர்மையாக வாழ 





விரும்பியிராத, போலி உருவகங்களைக்‌ கட்டியெழுப்புபவர்களாக 
இருந்தனர்‌, அவர்கள்‌ நேர்மையாக வாழ்ந்து கொண்டிருந்ததாக மக்கள்‌ 
நினைக்கும்படி விரும்புபவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்களைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌, கற்பனை உணர்வு என்பது உண்மை நிலையை விட 
அதிகம்‌ முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக இருந்தது. ஆயினும்‌, காலமும்‌ 
சூழ்நிலையும்‌ அவர்களின்‌ உண்மை இயல்பை வெளிப்படுத்தியது. அவர்கள்‌ 
பொன்னே அல்ல. உண்மையான பொன்‌ களிம்பேறுவதில்லை. அவர்கள்‌ 
பொன்‌ போலக்‌ காணப்படும்‌ குப்பையாக இருந்தனர்‌. 


பரிவிரக்கம்‌ உயிர்பிழைக்க 
வழிவிட்டது (4:3, 4, 10) 
யூதா நாடு முழுவதிலும்‌, பிள்ளைகளுக்கான பரிவிரக்கம்‌, தனிப்பட்ட 
உயிர்பிழைத்தலுக்கு வழிவிட்டது. ஓநாய்கள்‌ தங்களின்‌ குட்டிகளின்மீது 
கொண்டிருக்கும்‌ பரிவிரக்கத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ குறைவான பரிவிரக்‌ 
கத்தையே தாய்மார்கள்‌ தங்கள்‌ பிள்ளைகளின்‌ மீது கொண்டி ருந்தனர்‌ (வச. 
3). ஓநாய்‌ என்பது நாட்டின்‌ வீணான மற்றும்‌ குப்பையான பொருட்களை 
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உண்டு உயிர்வாழ்ந்த நாயைப்‌ போன்ற ஒரு விலங்காக இருந்தது. 
அசுத்தமான, தோட்டியைப்‌ போன்ற அந்த விலங்கு தகுதியற்றதாக, யூதா 
சமூகத்தினரால்‌ விலக்கி வைக்கப்பட்டிருந்தது - ஆயினும்‌ சிறைப்பிடிக்கப்‌ 
பட்டபோது, அந்த ஓநாய்கள்‌ கூட எருசலேம்‌ குமாரத்திகளைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமான பரிவிரக்கமுள்ள அக்கறை செலுத்துபவைகளாக இருந்தன. 
உணவு இல்லாததாலா அல்லது தங்களின்‌ கவனமானது சுயபாதுகாப்பின்‌ 
பக்கமாய்த்‌ இரும்பியதாலா, எந்தக்‌ காரணத்தினால்‌ யூதாவின்‌ பெண்கள்‌ 
தங்கள்‌ பிள்ளைகளைப்‌ பட்டினியாய்‌ விட்டு விட்டனர்‌? இவ்விரு 
சூழ்நிலைகளுமே நிலவியதாகக்‌ காணப்படுகிறது, ஆனால்‌ வசனம்‌ 10, 
பரிவிரக்கம்‌ என்பது உயிர்பிழைக்க வழியை விட்டது என்ற கருத்தைத்‌ 
தெரிவிக்கிறது. வேறு வகையில்‌ பார்க்கும்போது பரிவிரக்கம்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
என்று கருதப்பட்ட பெண்கள்‌ உயிர்பிழைப்பதற்காகத்‌ தங்கள்‌ சொந்தக்‌ 
குழந்தைகளைச்‌ சமைத்து உண்டனர்‌. துன்பங்கள்‌ என்பவை மக்களின்‌ 
உண்மையான இயல்பை வெளிக்கொண்டு வருகின்றன. 

பிள்ளைகள்‌ ஏற்கனவே பட்டினியால்‌ இறந்துபோயிருக்கலாம்‌ அல்லது 
எவ்வாறேனும்‌ பட்டினிகிடக்கத்தான்‌ போகின்றனர்‌ என்று நாம்‌ 
வாதம்செய்யக்‌ கூடும்‌. பச்சிளம்‌ குழந்தையின்‌ நாவு அதன்‌ மேல்‌ வாயில்‌ 
ஓட்டிக்கொள்ளும்‌ அளவுக்கு அவர்களின்‌ வாய்கள்‌ உணவு மற்றும்‌ 
கண்ணீர்ப்‌ பற்றாக்குறையினால்‌ உலர்ந்து போயின (வச. 4). இருப்பினும்‌, 
வச.3ல்‌, தாய்மார்கள்‌ வனாந்தரத்தில்‌ இருந்த தீக்குருவியைப்‌ போல்‌ 
கொடூரமானவர்களாய்‌ இருந்ததாகப்‌ பேசப்படுகின்றனர்‌. சிறுபிள்ளைகள்‌ 
அப்பத்திற்காக கெஞ்சின, ஆனால்‌ ஒருவரும்‌ அதை அவர்களுக்கு 
ஊட்டவில்லை. 

இக்குருவி (நெருப்புக்‌ கோழி) என்பது சவக்கடலின்‌ கீழ்முனையில்‌ 
உள்ள அரபு தேசத்தின்‌ பாலைவனங்களில்‌ வாழ்ந்தது (வாழ்கிறது). அது 
குனது முட்டைகள்‌ வெதுவெதுப்பான மணலில்‌ அடை காக்கப்படும்படி 
விட்டுச்‌ சென்றது (செல்லுகிறது). பொதுவான ஒரு கூட்டில்‌ பல பெண்‌ 
பறவைகள்‌ தங்கள்‌ முட்டைகள்‌ இட்டுச்‌ சென்றன (செல்லுகின்றன). ஒரே 
வேளையில்‌ ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட பறவைகள்‌ ஒரு கூட்டைப்‌ பயன்படுத்த 
விரும்புகின்றபோது, முதலில்‌ அங்கு வந்து சேர்ந்த பறவையானது அந்தக்‌ 
கூட்டில்‌ முட்டையை இடும்‌, மற்றவை அருகில்‌ உள்ள மணற்பரப்பில்‌ 
தங்கள்‌ முட்டைகளை இடும்‌. இரண்டு அல்லது மூன்று டஜன்‌ முட்டைகள்‌ 
உள்ள பொதுவான கூட்டில்‌, தாய்ப்பறவை தனது முட்டைகள்‌ எவை என்று 
அறிதல்‌ இயலாததாயிருக்கும்‌. ஆகையால்‌ அது தனது முட்டைகளை இட்டு 
அவற்றை விட்டுச்சென்றுவிடும்‌. ஆண்‌ பறவையானது முட்டைகளையும்‌ 
இளம்‌ குஞ்சுகளையும்‌ பார்த்துக்கொள்ளும்‌. இது தாய்க்குருவி தனது இளம்‌ 
குஞ்சுகளைக்‌ குறித்து அக்கறையாய்‌ இருப்பதில்லை என்ற பிரபலமான 
விபரத்தைக்‌ குறிக்கிறது.' எருசலேமின்‌ தாய்மார்கள்‌, இடர்ப்பாடு மிகுந்த 
இந்தச்‌ சூழ்நிலையில்‌ தீக்குருவிகளுடன்‌ ஓஒப்பிடப்பட்டனர்‌. 

மக்களுக்குத்‌ தங்கள்‌ பிள்ளைகளின்‌ ஆவிக்குரிய மற்றும்‌ ஒழுக்க 
ரீதியான வளர்ச்சியைக்‌ காட்டிலும்‌ பொருளுடமைகள்‌ அதிகம்‌ மதிப்பு 
வாய்ந்ததாகிப்போன பணவீக்கமும்‌ செயற்கையான பொருளாதாரமும்‌ 
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உள்ள சமூகத்தில்‌ தங்கள்‌ சமூக நிலையைப்‌ பராமரிக்கும்படி வளைந்து 
நின்ற மக்களைக்‌ கொண்ட ஒரு சமூகமானது மேற்கூறப்பட்ட அந்தக்‌ 
காட்சியில்‌ இருந்து அதிகம்‌ மாறுபட்டதாயிராத வகையில்‌ இருந்தது. 
அவர்களின்‌ பொருளாதாரச்‌ செல்வம்‌ அல்லது தனிப்பட்ட விருப்பத்தின்‌ 
நிறைவேற்றம்‌ என்ற பலிபீடத்தில்‌ அவர்களின்‌ பிள்ளைகள்‌ 
பலியிடப்பட்டனர்‌. சுயநலமுள்ள பெற்றோர்கள்‌ தங்கள்‌ சுயவிருப்பத்தை 
நாடுகின்ற போது பிள்ளைகளே அதிகம்‌ பாதிக்கப்படுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ 
தெருக்களில்‌ அலைந்துதிரியும்படியோ அல்லது இல்லத்தில்‌ தனியே 
இருக்கும்படியோ விட்டுவிடப்படுகின்றனா்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ வயதை ஒத்த 
நண்பர்களிடம்‌ இருந்து, மக்கள்‌ தொடர்புச்‌ சாதனங்களில்‌ இருந்து அல்லது 
பொதுக்கல்வி முறையில்‌ இருந்து தங்கள்‌ மதிப்பீடுகளைக்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ளுகின்றனர்‌. தேவனுடைய மதிப்பீட்டு முறையைக்‌ கற்றுக்கொள்ள 
வாய்ப்பற்ற நிலையில்‌, அவர்கள்‌ எது நல்லது அல்லது மோசமானது, எது 
சரியானது அல்லது தவறானது என்பதை தாங்களாகவே முடிவு செய்தாக 
வேண்டும்‌. ஒழுக்கத்தின்‌ எந்த ஒரு முழுமையான தராதரத்தையும்‌ 
வீணாக்குகின்ற ஒழுக்கரீதியான மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய பெருங்குழப்பம்‌ 
என்பதே இதன்‌ விளைவாக உள்ளது. 


செல்வந்தர்‌ வறியவராகின்றார்‌ (4:5) 

மிகச்சிறந்த சூழ்நிலையில்‌ வளர்க்கப்பட்ட, நேர்த்தியான வகையில்‌ 
உடுத்துவிக்கப்பட்ட, ஒருகாலத்தில்‌ மிகச்‌ சிறந்த உணர்வை மகிழ்வுடன்‌ 
அனுபவித்த பிள்ளைகள்‌ தெருக்களில்‌ விடப்பட்டனர்‌ (வச. 5) 
ஒருகாலத்தில்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ எஞ்சிய உணவுத்‌ துணுக்குகளை 
வீசியெறிந்திருந்த சாம்பற்குழிகள்‌ (குப்பைத்‌ தொட்டிகள்‌) அவர்களின்‌ 
உணவு மேசைகள்‌ ஆயின. 

இரக்தாம்பரம்‌” உடுத்துவிக்கப்பட்டு வளர்க்கப்பட்டிருந்த இந்த 
செல்வந்தர்களான யூக நாட்டினர்‌, பிச்சைக்காரர்களாகத்‌ தாழ்த்தப்‌ 
பட்டனர்‌. அவர்களின்‌ இரத்தாம்பரங்கள்‌ அவர்களுக்கு மதிப்பற்றவை 
களாயின. ஒருவேளை, தாங்கள்‌ விரும்பிய எதையும்‌ வாங்கப்‌ பழக்கப்‌ 
பட்டிருந்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ பணத்தைக்‌ கொண்டு எதையும்‌ வாங்க இயலாத 
அளவுக்கு அதிகமாய்த்‌ துன்புற்றனர்‌. பணம்‌ என்பது பாதுகாப்பின்‌ 
பொய்யான உணர்வை உண்டாக்குறெது. செல்வம்‌ என்பது சமாதானம்‌ 
மற்றும்‌ பாதுகாப்பு பற்றி வஞ்சனையான வாக்குறுதிகளை ஏற்படுத்துகின்ற 
காரணத்தினால்‌ விரும்பத்தக்கதாகக்‌ காணப்படுகிறது. நமக்குத்‌ தேவை 
யானவற்றை நாம்‌ தவறான இடங்களில்‌ கண்ணோக்குகின்றோம்‌. இது, 
முறிந்துபோய்‌, உள்ளங்கையில்‌ பட்டுருவிப்போகும்‌ கோலின்மீது சாய்ந்து 
கொள்ளுதல்‌ போன்றதாக உள்ளது (ஏசா. 36:6). நாம்‌ அதிகமாய்‌ விரும்பு 
கின்ற சமாதானத்தையும்‌ பாதுகாப்பையும்‌ தேவன்‌ ஒருவரே அளிக்க 
முடியும்‌ என்று நாம்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌. 
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விளைவுகள்‌ தாமதிக்கின்றன 
(4:6, 9) 

எருசலேம்‌ மற்றும்‌ யூதா ஆகியோரின்‌ அக்கிரமத்தை எரேமியா 
சோதோமின்‌ அக்ரெமத்துடன்‌ ஒப்பிட்டார்‌ (வ௪. 6). அவர்களின்‌ பாவங்கள்‌ 
சோதோம்‌ மற்றும்‌ கொமோரா ஆகியவற்றின்‌ பாவங்களைவிடப்‌ பெரிய 
தாகவும்‌ இருந்தன என்று அவர்‌ முடிவு செய்தார்‌. அந்த நகரங்கள்‌ எச்சரிக்கை 
எதுவும்‌ இன்றி உடனடியாகக்‌ தூக்கி எறிந்து விடப்பட்டிருந்தபடி யால்‌, 
அவற்றின்‌ குடிகள்‌ தங்கள்‌ பெருந்துன்பம்‌ பற்றிப்‌ பெருவருத்தத்தில்‌ தங்கள்‌ 
கைகளைப்‌ பிசைந்து கொண்டிருக்க வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லாதிருந்தது. 
யூதாவின்‌ அழிவோ அதைவிடப்‌ பெரியதாய்‌ இருந்தது, ஏனெனில்‌ அந்த 
அழிவு பல நாட்களாக, வாரங்களாக, மாதங்களாகத்‌ தாமதித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தது. பட்டினி மற்றும்‌ தண்ணீர்‌ இல்லாத நிலை ஆயெவற்றி 
னால்‌ மக்களில்‌ சிலர்‌ தாமதமாக இறந்தனர்‌. பட்டயத்தினால்‌ ஏற்படும்‌ 
விரைவான மரணமானது பட்டினியினால்‌ ஏற்படும்‌ தாமதமான மரணத்தை 
விடச்‌ சிறந்ததாக உள்ளது (வச. 9). இருப்பினும்‌, சோதோம்‌ நகரில்‌ தேவனை 
அவர்கள்‌ எவ்வாறு வருத்தப்படுத்தியிருந்தனர்‌ என்பதைக்‌ கற்றுக்கொள்‌ 
வதற்கு எவரொருவரும்‌ உயிர்ப்பிழைத்திருக்கவில்லை. எருசலேமில்‌ வரத்‌ 
தாமதித்துக்‌ கொண்டிருந்த பெருந்துன்பங்களின்போது பிழைத்திருந்த 
வர்கள்‌, குறைந்தபட்சம்‌ தாங்கள்‌ எவ்வாறு தேவனிடத்தில்‌ திரும்ப முடியும்‌ 
என்பதற்கான மதிப்புமிக்க பாடங்களைக்‌ கற்றுக்கொள்ள வாய்ப்பைப்‌ 
பெற்றிருந்தனர்‌. 

நமது பசியானது விரும்புகின்ற எல்லாவற்றினாலும்‌ நம்மையே நாம்‌ 
சீராட்டிக்‌ கொள்வதற்காகத்‌ தேவன்‌ நம்மைப்‌ படைக்கவில்லை. நாம்‌ 





அவருடைய சாயலில்‌ உண்டாக்கப்பட்டிருக்கின்றோம்‌; நாம்‌ அவரது 
இயல்பின்‌ விரிவாக்கமாக இருக்கின்றோம்‌. நாம்‌ அவருடன்‌ நடந்து, அவரை 
அறிந்து, அவரைப்போல்‌ இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ ஆக வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ 
விரும்புகின்றார்‌. அவர்‌ நமக்குள்‌ தமது பிரசன்னத்தின்‌ மூலமாக நம்மை 
நிறைவடையச்‌ செய்யும்படி நம்மை ஏற்படுத்தியுள்ளார்‌. நாம்‌ அவரை 
மறந்து தூரமாய்‌ விலகிச்‌ செல்லும்போது, திரும்பி வரும்‌ வழியானது கரடு 
முரடானதாக, கடினமானதாக இருக்கும்‌ - ஆனால்‌ தேவனிடத்தில்‌ திரும்பி 
வரக்‌ குறைந்தபட்சம்‌ ஒரு வழி உள்ளது. தாமதமான, தவறான வாழ்வினால்‌ 
ஏற்பட்ட வேதனை நிறைந்த பின்‌ விளைவுகள்‌ நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ திரும்பி 
வர உதவக்கூடும்‌. தேவன்‌ தமது வசனத்தில்‌ போதிக்கின்ற அவரது 
பாடங்களைக்‌ கவனியுங்கள்‌. யூதாவினால்‌ எதிர்கொள்ளப்பட்ட 








தாமதமான விளைவுகளின்‌ மூலம்‌ அவர்‌ நமக்குக்‌ கூறுவது என்ன? 


மேன்மையானது அடையாளம்‌ காணக்‌ 


கூடாததாக ஆயிற்று (4:7, 8) 
கெளரவத்தை மதிக்கின்றவர்களுக்கு, பெயர்‌ மற்றும்‌ முகத்தை 
அடையாளம்‌ கண்டுகொள்ளுதல்‌ என்பது முக்கியமானதாக உள்ளது. 
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பிரபுக்கள்‌, ஆசாரியார்கள்‌ மற்றும்‌ பிற அதிகாரிகள்‌ தேவனுடைய மக்களுக்கு 
அவரது பிரதிநிதிகளாக இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ அவர்‌ சார்பாக மக்களுக்கு 
ஊழியம்‌ செய்யும்படி பரிசுத்தப்படுத்தப்‌ பட்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பதவிகளுக்குப்‌ பொருத்தமானது என்று தாங்கள்‌ நினைத்திருந்த தோற்றங்‌ 
களை நன்கு காத்துக்கொள்வதற்காகத்‌ தங்களை நன்கு பேணிக்‌ கொண்டி 





ருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ உறைந்த மழையைப்‌ பார்க்கிலும்‌ சுத்தமாகவும்‌ அல்லது 
பாலைப்‌ பார்க்கிலும்‌ வெண்மையாகவும்‌ இருந்தனர்‌ (வச. 7). அவர்கள்‌ 
ஆரோக்கியத்தின்‌ சித்தரிப்புகளாக, பவளம்‌ போன்ற சிவந்த கன்னங்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ இந்திரநீலத்தைப்‌ போன்று பிரகாசிக்க 
மெருகேற்றப்‌ பட்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ எளிதில்‌ காணப்படக்‌ கூடியவர்‌ 
களாக, சமூகத்தில்‌ ஒவ்வொருவராலும்‌ அடையாளம்‌ காணக்கூடிய 
வர்களாக இருந்தனர்‌. 

வசனம்‌ 8ல்‌ அவர்களைக்‌ காணுங்கள்‌. அவர்களின்‌ தோலானது கரியைப்‌ 
போலக்‌ கறுத்திருக்கும்‌ அளவுக்கு அவர்கள்‌ மிகவும்‌ அழுக்காய்‌ இருந்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ குடிக்கப்‌ போதுமான கண்ணீர்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. 
குளிப்பதற்குத்‌ தண்ணீரைப்‌ பயன்படுத்தும்‌ அளவுக்கு எவருக்கும்‌ துணிவு 
இல்லை. அவர்களின்‌ தோலானது மிகவும்‌ உலர்ந்து, சுருக்கம்‌ விழுந்து, 
பசியாலும்‌ பறிகொடுத்தலினாலும்‌ கடினமாயிற்று, ஒருகாலத்தில்‌ தெருவில்‌ 
அவர்களை நன்கு அறிந்திருந்தவர்களால்‌ கூட இப்போது அடையாளம்‌ 
காணமுடியவில்லை. பேணுதல்‌ /தலைவாருதல்‌ என்பது இனியும்‌ 
முக்கியமற்றதாகிப்‌ போயிருந்தது. வெளித்தோற்றமானது இனியும்‌ 
பிரபலமானவர்களை வறியவர்களில்‌ இருந்து பிரித்து காண்பிக்கவில்லை. 
பெருந்துன்பமானது எல்லா மக்களையும்‌ சமமானவர்களாக்கிற்று. 


நம்ப இயலாதது உண்மைநிலையாகிறது 
(4:11, 12) 

விரோதியொருவன்‌ எப்படி எருசலேமுக்குள்‌ நுழைந்து அதன்‌ 
மக்களைச்‌ சிறைப்பிடிக்க முடியும்‌? இது தேவனுடைய நாமத்தை 
மேன்மைப்படுத்தும்‌ அவருடைய நகராகவே இருந்ததே! அவருடைய கரம்‌ 
இந்த நகரின்மீது இருந்ததே. எருசலேம்‌ முழுவதிலும்‌ அவருடைய 
பிரசன்னம்‌ இருந்தது, அதன்‌ நடுவில்‌ அவரது தேவாலயம்‌ இருந்தது. பூமியின்‌ 
அரசர்களும்‌ குடிகளும்‌ அதை நம்பியிருக்க மாட்டார்கள்‌; இருப்பினும்‌ 
ஒருகாலத்தில்‌ யெகோவாவின்‌ வல்லமைநிறைந்த, மரியாதைக்குரிய, 
வளர்ந்து செழித்த கோட்டையானது அதன்‌ அஸ்திபாரங்கள்‌ முதலாய்ப்‌ 
பட்சிக்கப்பட்டதாயிற்று (வசனங்கள்‌ 11, 12). 

யெகோவாவைவிட இன்னொரு தேவன்‌ அதிக வல்லமையுள்ளவனாய்‌ 
இருந்தான்‌ என்பதாலோ அல்லது யூதா நாட்டைவிட இன்னொரு நாடு 
மிகவும்‌ சிறந்ததாக இருந்தது என்பதாலோ இந்த அழிவு வந்திருந்ததில்லை. 
நகரத்தை அலங்கரித்திருந்த பிரசன்னத்தைக்‌ கொண்டி ருந்த அதே தேவன்‌, 
குமது மக்களின்‌ உண்மையற்ற தன்மையைச்‌ சகிக்கக்கூடாது போனபடியால்‌ 
எருசலேம்‌ மீது பெருந்துன்பம்‌ கவிந்திருந்தது. அவரது கடுங்கோபம்‌ 
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சீயோனில்‌ நெருப்பைத்‌ தூண்டிவிட்டது. அவரது கோபம்‌ முழுமை 
அடைந்தது. 








செய்தி என்ன? 

தேவன்‌ எப்போதும்‌ சலுகை காண்பிப்பார்‌ என்று நினைத்து 
விடாதீர்கள்‌! நீங்கள்‌ விரும்பியதை எல்லாம்‌ செய்துகொண்டு, இன்னமும்‌ 
அவரால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட முடியும்‌ என்று நினைக்காதீர்கள்‌. வளமையின்‌ 
பளபளப்பினாலும்‌ சந்தோஷத்தின்‌ பிரகாசமான வெளிச்சத்தினாலும்‌ 
திரும்புவதற்கு நமது தலையை நாம்‌ அனுமதிக்கும்போது, நாம்‌ சுய 
அழிவுப்பாதை ஒன்றைத்‌ தேர்ந்து கொள்கின்றோம்‌. பொருளாதார 
வளமானது, பண்பு அல்லது ஒழுக்கநெறிகள்‌ என்பவற்றைவிட 
முக்கியமானது என்று நாம்‌ நினைக்கும்போது, நாம்‌ ஏமாற்றமடையச்‌ 
செல்பவர்களாய்‌ நியமிக்கப்படுகின்றோம்‌. 

இந்த உலகத்தில்‌ வாழ்ந்தாலும்‌ இந்த உலகமானது நமக்குள்‌ நுழைய 
அனுமதிக்காது இருத்தல்‌ என்பதே கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌ 
எதிர்கொள்ளுநறெ மிகக்‌ கடினமான அறைகூவலாக உள்ளது. கலாச்சார 





மானது சுவிசேஷத்துடன்‌ மோதுகிறதாக இருக்கிறது. சபையானது 
எஞ்சியுள்ள உலகத்தில்‌ இருந்து தனித்து நிற்கவேண்டிய துணைக்‌ கலாச்‌ 
சாரமாக உள்ளது. நம்மைச்‌ சுற்றியுள்ளவர்களில்‌ இருந்து வித்தியாசமாகச்‌ 
செயல்படுபவர்களாய்க்‌ காணப்படாதபடிக்கு நாம்‌ காட்சியில்‌ 
ஒன்றுகலக்கும்போது, நாம்‌ கலாச்சாரத்தினால்‌ கவர்ந்திழுக்கப்பட்டு 
அடிபணிந்து போகின்றவர்கள்‌ ஆகின்றோம்‌. பண்பு என்பது உலகத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ சபைக்கு இனியும்‌ அதிக முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்தது அல்ல 
என்றானால்‌, பலத்திற்கான நமது கடைசிக்‌ கோட்டை தகர்ந்து வீழ்ந்து 
போயுள்ளது என்றாகிறது. கிறிஸ்தவர்கள்‌, எஞ்சியுள்ள உலகத்தின்‌ 
மதிப்பீட்டு முறைமைகளைக்‌ தழுவிக்கொண்டிருந்தால்‌, தேவனுடைய 
முற்றான சத்தியங்களை உயர்த்திப்‌ பிடிப்பதற்கு எவரும்‌ இருக்கமாட்டார்‌ 
கள்‌. 

இந்த உலகத்தை ஒரு பெரிய கருப்பு வட்டமாகச்‌ சித்தரித்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌. பின்பு, சபையை அந்தக்‌ கருப்பு வட்டத்தின்‌ மையத்தில்‌ 
உள்ள ஒரு வெள்ளை வட்டமாகச்‌ சித்தரித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. (பெரிய 
கருப்பு வட்டமான) உலகத்துடன்‌ தொடர்புள்ள வகையில்‌ (சிறிய 
வெள்ளை வட்டமான) சபையின்‌ நோக்கம்‌ என்னவாக உள்ளது? அந்த 
வெள்ளை வட்டம்‌ விரிவடைய வேண்டுமா, சுருங்க வேண்டுமா? அல்லது 
அதே நிலையில்‌ இருக்க வேண்டுமா? 

நாம்‌ வேறுபட்டவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌, ஆனால்‌ அது 
வேறுபட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காக மாத்திரம்‌ என்பதாக இருக்கக்‌ 
கூடாது. நாம்‌ தனிமைப்பட்ட வர்களாக இருக்கவும்‌ கூடாது; ஆனால்‌ நாம்‌ 
தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்துவதற்கு ஒரு தாழ்மையான, தீர்மானமான 
முயற்சியை மேற்கொள்பவர்களாக, மற்றும்‌ அதைக்‌ குறித்து வெட்கம்‌ 
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அடையாகவர்களாக, மக்களின்‌ அலைந்து திரியும்‌ தன்மையை நேசிக்காமல்‌ 
அவர்கள்மீது அன்புகூருபவர்களாக, நீதிக்காக எழுந்து நிற்பவர்களாக 
இருக்க வேண்டும்‌ (நீதி. 23:23; மத்‌. 6:19-21). 


குறிப்புகள்‌ 

106 Stratton-Porter, “Ostrich,” International Standard Bible Encyclopedia, vol. 4, 
ed. James Orr (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1957), 2204. 
2“இரத்தாம்பரம்‌” என்பது இராஜரீகத்தின்‌ உடையாக இருந்தது. பெனிக்கே நாட்டில்‌ 
இருந்தவர்கள்‌, ஒரு வகையான மீனிலிருந்து சுரக்கும்‌ பால்போன்ற திரவத்தை 
(இதன்மீது காற்றுப்படும்போது, இது சிவப்பாக மாறுகிறது) சாயமாக்கும்‌ முறைமை 
ஒன்றைச்‌ செம்மைப்படுத்தியிருந்தனர்‌. இரத்தாம்பரத்‌ துணியானது ஆசாரிப்புக்‌ 
கூடாரத்தையும்‌ (யாத்‌. 25:4), சாலொமோனின்‌ தேவாலயத்தையும்‌ (2 நாளா. 2:14; 
3:14) அலங்கரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட து. (Alfred Ely Day, “Purple” International Stan- 
dard Bible Encyclopedia, vol. 4, ed. James Orr [Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans 
Publishing Co., 1957], 2509). 
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9 


ஒரு வருத்குத்தீன்‌ பாடல்‌ 


[4.15-22) 


தேவனுடைய நகரமான எருசலேமின்‌ சிதைவுகளினூடே நடந்து 
கொண்டிருந்த எரேமியா, அழிவிற்கான காரணத்தை ஆழ்ந்து சிந்தித்தார்‌. 
பெருந்துன்பம்‌ தாக்குகின்றபோது நாம்‌, குற்றம்‌ சாட்டுவதற்கு நமக்கு 
அப்பால்‌ எதையேனும்‌ அல்லது யாரையேனும்‌ கண்டறிய முயற்சி 
செய்கின்றோம்‌. மோசமான ஏதொன்றும்‌ நடந்தால்‌ அதற்குப்‌ பொறுப்‌ 
பேற்பதற்கு நாம்‌ தயங்குவதால்‌, உண்மையான காரணங்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ 
இரகசியமானவைகளாக, ஆழ்மனதின்‌ பின்புறச்‌ சாலைகளில்‌ ஒளிக்கப்‌ 
பட்ட வைகளாகவே இருக்கின்றன. நம்மையே ஏன்‌ ஒரு குற்றப்பயணத்‌ 
திற்கு அனுப்பவேண்டும்‌? உண்மையை நோக்கி ஏன்‌ ஒரு குற்றம்சாட்டும்‌ 
விரலைச்‌ சுட்ட வேண்டும்‌? அது என்ன நன்மையைச்‌ செய்யும்‌? 
யூதா மற்றும்‌ எருசலேம்‌ மக்கள்‌ ஏன்‌ அழிவைக்‌ கண்டனர்‌ என்பதை 
அவர்கள்‌ அறிய வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பினார்‌! எருசலேம்‌ 
நினைத்துப்பார்த்துக்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்பினார்‌. 
மக்கள்‌ ஏன்‌ துன்புற்றனர்‌ என்பதை அவர்களுக்குக்‌ கூறுவதற்காகத்‌ தேவன்‌ 
எரேமியாவை அவர்களிடம்‌ அனுப்பினார்‌: 


அதின்‌ நடுவில்‌ நீதிமான்களின்‌ இரத்தத்தைச்‌ சிந்தின அதின்‌ 
தீர்க்கதரிசிகளின்‌ பாவங்களினாலும்‌, அதின்‌ ஆசாரியர்களின்‌ 
அக்கிரமங்களினாலும்‌ இப்படி வந்தது. குருடர்போல வீதிகளில்‌ 
அலைந்து, ஒருவரும்‌ அவர்கள்‌ வஸ்திரங்களைத்‌ தொடக்கூடாதபடி 
இரத்தத்தால்‌ கறைப்பட்டிருந்தார்கள்‌. “விலகுங்கள்‌, தீட்டுப்‌ 
பட்டவர்களே!” “தொடாமல்‌ விலகுங்கள்‌, விலகுங்கள்‌!” என்று அவர்‌ 
களை நோக்கிக்‌ கூப்பிட்டார்கள்‌, மெய்யாய்ப்பறந்தோடி அலைந்து 
போனார்கள்‌, “இனித்‌ தங்கித்‌ தரிக்கமாட்டார்கள்‌” என்று புறஜாதி 
களுக்குள்ளே சொல்லப்பட்டது. கர்த்தருடைய கோபம்‌ அவர்களைச்‌ 
சிதறடித்தது, அவர்களை இனி அவர்‌ நோக்கார்‌, ஆசாரியருடைய 
முகத்தைப்‌ பாராமலும்‌ முதியோரை மதியாமலும்‌ போனார்கள்‌. 
இன்னும்‌ எங்களுக்குச்‌ சகாயம்‌ வருமென்று நாங்கள்‌ வீணாய்‌ 
எதிர்பார்த்திருந்ததினாலே எங்கள்‌ கண்கள்‌ பூத்துப்போயின, 
இரட்சிக்கமாட்டாத ஜாதிக்கு எதிர்பார்த்துக்கொண்டிருந்தோம்‌. 
நாங்கள்‌ எங்கள்‌ வீதிகளிலே நடவாதபடிக்கு எங்கள்‌ அடிச்சுவடுகளை 
வேட்டையாடினார்கள்‌, எங்கள்‌ முடிவு சமீபித்தது, எங்கள்‌ நாட்கள்‌ 
நிறைவேறிப்போயின, எங்கள்‌ முடிவு வந்துவிட்டது. எங்களைப்‌ 
பின்தொடர்ந்தவர்கள்‌ ஆகாயத்துக்‌ கழுகுகளைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
வேகமாயிருந்தார்கள்‌, பர்வதங்கள்மேல்‌ எங்களைப்‌ பின்தொடர்ந்‌ 
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தார்கள்‌, வனாந்தரத்தில்‌ எங்களுக்குப்‌ பதிவிருந்தார்கள்‌. கர்த்தரால்‌ 
அபிஷேகம்பண்ணப்பட்ட வனும்‌, எங்கள்‌ நாசியின்‌ சுவாசமாயிருந்த 
வனும்‌ அவர்களுடைய படுகுழியில்‌ அகப்பட்டான்‌, “அவனுடைய 





நிழலிலே ஜாதிகளுக்குள்ளே பிழைத்திருப்போம்‌” என்று அவனைக்‌ 
குறித்து சொல்லியிருந்தோமே. ஊத்ஸ்தேசவாசியாகிய எதோம்‌ 
குமாரத்தியே, சந்தோஷித்துக்‌ களிகூரு, பாத்திரம்‌ உன்னிடத்திற்கும்‌ 
தாண்டிவரும்‌, அப்பொழுது நீ வெறித்து, மானபங்கமாய்‌ கிடப்பாய்‌. 
சீயோன்‌ குமாரத்தியே, உன்‌ அக்கிரமத்துக்கு வரும்‌ தண்டனை 
தீர்ந்தது, அவர்‌ இனி உன்னை அப்புறம்‌ சிறைப்பட்டுப்போகவிடார்‌, 
ஏதோம்‌ குமாரத்தியே, உன்‌ அக்கிரமத்தை அவர்‌ விசாரிப்பார்‌, உன்‌ 
பாவங்களை வெளிப்படுத்துவார்‌ (4:13-22). 


தேவனுடைய மக்கள்‌ பல ஆண்டுகளாக, வெற்றியின்‌ அணிவகுத்தல்‌ 
என்று நினைத்துக்‌ கொண்டு, ஒரு சவஅடக்கப்‌ பாடலை நோக்கி 
அணிவகுத்துச்‌ சென்றிருந்தனர்‌ என்பதை அவர்கள்‌ புரிந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பினார்‌. அவர்கள்‌ வழிவிலகி நடத்தப்‌ 
பட்டிருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ அதைப்‌ பற்றி அறிவது அவசியமாக 
இருந்தது. 

அழிவுக்கு அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ பாதையானது மென்மையான 
குளமிடப்பட்டதாக, “நல்லது என்று உணருகின்ற” அடையாளங்கள்‌ 
வரிசையாக வைக்கப்பட்டதாக, வழிநெடுகிலும்‌ சந்தோஷப்‌ பெருமூச்சு 
விடச்செய்யும்‌ காட்சி நிறுத்தங்கள்‌ கொண்டதாக இருக்கலாம்‌. இந்தச்‌ 
சாலையின்‌ வழியே செல்லும்‌ பயணமானது ஒரு சந்தோஷச்‌ சுற்றுலாவாகக்‌ 
காணப்படலாம்‌, ஆனால்‌ அது அழிவில்‌ முடிவதற்கென்று நியமிக்கப்‌ 





பட்டுள்ளது. எருசலேம்‌ மக்கள்‌ சென்றுகொண்டிருந்த பாதையானது 
அழிவின்‌ பாதையாக இருந்ததாக எரேமியா அவர்களுக்கு நாற்பது 
ஆண்டுகள்‌ அளவாக எச்சரிக்கை செய்திருந்தார்‌. அவர்கள்‌ சென்ற 
பாதைவழியானது அவர்களுக்குச்‌ சரியானதென்று காணப்பட்டதாலும்‌ 
அவ்வாறே அவர்கள்‌ உணர்ந்ததாலும்‌, அவர்கள்‌ அவரை நம்பவில்லை. 
காலங்கள்‌ நன்றாக இருந்தன. மக்கள்‌ நல்லிசைவு கொண்டிருந்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ ஆபிரகாம்‌, யூதா மற்றும்‌ தாவீது ஆகியோரின்‌ வழித்தோன்றல்‌ 
களாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனால்‌ கேர்ந்துகொள்ளப்‌ பட்டவர்களாய்‌ 
இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ தேவனால்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்டிருந்த 
தங்களுக்கு (அழிவுக்குரிய) ஏதொன்றும்‌ நடைபெறத்‌ தேவன்‌ அனு 
மதிப்பார்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைக்கவில்லை. காலந்தோறும்‌ திரும்பத்‌ 
திரும்ப அவர்கள்‌ அழிவின்‌ பாதையில்‌ இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ தேவன்‌ 
அவர்களை எப்போதுமே முற்றிலும்‌ வெற்றிகரமானவர்களாகக்‌ கொண்டு 
வந்து சேர்த்திருந்தார்‌. அவர்கள்‌ விடுதலைக்கான தங்கள்‌ தேசீயப்‌ பாடல்‌ 
களை நினைவுவைத்துக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ கடந்த காலத்தினால்‌ 
நிலைவரப்படுத்தப்‌ பட்டவர்களாக, தங்கள்‌ சாலை தங்களை எங்கே வழி 
நடத்திச்‌ சென்றது என்பதைப்‌ பற்றிச்‌ சிறிதளவே சிந்தித்தவர்களாகி 
இருந்தனர்‌. 
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மக்கள்‌ நினைவுகூருவதற்கு எரேமியா ஒரு புதிய பாடலைக்‌ 
கொடுத்தார்‌, அது யூதாவின்‌ மக்களுக்கு என்ன நடந்திருந்தது என்று 
விளக்கப்படுத்தும்‌ இரங்கற்பாடலாக இருந்தது. அழிக்கப்பட்ட தேசத்தைக்‌ 
குறித்துப்‌ பாடப்பட்ட இந்த இரங்கற்பாடலின்‌ மூன்று சரணங்கள்‌ 4:13-22ல்‌ 
கவிதைத்துவ நடையில்‌ அமைக்கப்பட்டுள்ளன. முதலில்‌ நாம்‌ இதன்‌ 
முக்கிய சிந்தனைகளைக்‌ கண்ணோக்குவோம்‌. பின்பு இதை நெருக்கமாகக்‌ 
கண்ணோக்குவோம்‌. முதலாவது அவர்களின்‌ தேவபக்தியற்ற நடத்து 
வத்தினால்‌ அவர்களுக்கு அழிவு நேரிட்டது. புறதெய்வ வணக்கம்‌ கொண்ட 
நாடுகளுடன்‌ அவர்கள்‌ பரிசுத்தமற்ற உடன்படிக்கைகளை ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌ என்பது இரண்டாவது காரணமாக இருந்தது. 
மூன்றாவது, அவர்கள்‌ தேவனைக்‌ குறித்தும்‌ அவர்களை அவர்‌ பாதுகாத்தல்‌ 
குறித்தும்‌ நன்றியற்ற எண்ணப்போக்கைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. 


தேவபக்தியற்ற நடத்துவத்துவம்‌ (4:13-16) 

தீர்க்கதரிசிகளும்‌ ஆசாரியர்களும்‌ யூதசமுதாயத்தின்‌ நடத்துனர்களாய்‌ 
இருந்தனர்‌. தீர்க்கதரிசிகள்‌ பிரசங்கியார்களாய்‌ இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ 
ஆசாரியர்கள்‌ தேவனுக்கும்‌ ஜனங்களுக்கும்‌ இடையில்‌ மத்தியஸ்தர்களாய்‌ 
இருக்க வேண்டியவர்களாயிருந்தனர்‌. தேவனை மக்களுக்குப்‌ பிரதி 
நிதித்துவப்படுத்தும்‌ பொறுப்பைக்கொண்டிருந்த நிலையில்‌ அவர்கள்‌ 
யூதாவின்‌ ஆவிக்குரிய நடத்துனர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌, தேவன்‌ தமது 
மக்களிடத்தில்‌ இருக்கும்படி விரும்புகின்ற வாழ்வு மற்றும்‌ பண்பு 
ஆகியவற்றிற்கு எடுத்துக்காட்டுகளாய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. அவர்கள்‌ 
மக்களைத்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்குள்‌ வழிநடத்திச்‌ சென்றிருக்க 
வேண்டும்‌, இருப்பினும்‌ அவர்கள்‌ தாங்களே தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ 
இருந்திருக்கவில்லை (வ௪. 13௮). 

அவர்கள்‌ மிகவும்‌ நல்லிசைவு கொண்ட, மிகவும்‌ பிரபலமான மற்றும்‌ 
மிகவும்‌ அதிகாரம்‌ நிறைந்தவர்களுடன்‌ இருக்க விரும்பினர்‌. அவர்கள்‌ 
புறஜாதி உலகத்தாருடன்‌ ஒன்றுகலந்து, தங்களால்‌ இயன்ற அளவுக்கு 
அவர்களைப்‌ போல்‌ ஆகி, அதேவேளையில்‌ தேவனால்‌ தேர்ந்து கொள்ளப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ என்ற தோற்றத்தையும்‌ பராமரித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்று விரும்பினர்‌. இவ்விதமான வாழ்க்கை முறையை மக்கள்‌ விரும்பினர்‌. 
அவர்கள்‌, தேவனுக்கு உண்மையுள்ளவர்கள்‌ என்று உரிமைகோரிக்‌ 
கொண்டிருந்த அதே வேளையில்‌, புறதெய்வக்‌ கலாச்சாரத்தினால்‌ 
அளிக்கப்பட்ட சந்தோஷங்களை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தனர்‌. நடத்து 
னர்கள்‌, மக்கள்‌ கேட்க விரும்பிய “நல்லதென்று உணரும்‌” பிரசங்கங்களைப்‌ 
பிரசங்கித்தனர்‌. அவர்கள்‌ நீதியை மறுவிளக்கப்படுத்தி, தங்கள்‌ 
அலைந்துதிரிதல்களையும்‌ உண்மையற்ற தன்மையையும்‌ காணாது 
விட்டனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனுடைய சித்தத்தைச்‌ செய்வதாகக்‌ கூறித்திரிந்த 
அதே வேளையில்‌ தாங்கள்‌ விரும்பியவற்றைச்‌ செய்யத்‌ தங்களை அனு 
மதிப்பதற்கு, நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ “நழுவுதுளைகள்‌” உள்ளனவா என்று 
நோக்கிக்கொண்டி ருந்தனர்‌. 


203 


அவர்களின்‌ கள்ளத்‌ தர்க்ககரிசனங்கள்‌ மற்றும்‌ கட்டான நடக்கைகள்‌ 
பற்றி எரேமியா தமது பெயர்கொண்ட புத்தகத்தில்‌ அதிகமாய்க்‌ 
கூறியுள்ளார்‌: 


“தீர்க்கதரிசிகள்‌ கள்ளத்தர்க்கதரிசனம்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌, 
ஆசாரியர்கள்‌ அவர்கள்‌ மூலமாய்‌ ஆளுகிறார்கள்‌, இப்படியிருப்பது 
என்‌ ஜனத்துக்குப்‌ பிரியமாயிருக்கிறது, ஆனாலும்‌ முடிவிலே என்ன 
செய்வீர்கள்‌?” (எரே. 5:31) 

“அவர்களில்‌, சிறியோர்முதல்‌ பெரியோர்மட்டும்‌, 
ஒவ்வொருவரும்‌ பொருளாசைக்காரர்‌, இதுவுமல்லாமல்‌ 
தீர்க்கதரிசிகள்முதல்‌ ஆசாரியர்கள்‌ மட்டும்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ 
பொய்யர்‌. சமாதானமில்லாதிருந்தும்‌: “சமாதானம்‌, சமாதானம்‌” என்று 
சொல்லி, என்‌ ஜனத்தின்‌ காயங்களை மேற்பூச்சாய்க்‌ 
குணமாக்குகிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ அருவருப்பானகைச்‌ 
செய்ததினிமித்தம்‌ வெட்கப்படுகிறார்களோ? பரிச்சேதம்‌ 
வெட்கப்படார்கள்‌, நாணவும்‌ அறியார்கள்‌, ஆதலால்‌ 
விழுகிறவர்களுக்குள்ளே விழுவார்கள்‌, நான்‌ அவர்களை விசாரிக்குங்‌ 
காலத்தில்‌ இடறுண்டுபோவார்கள்‌” என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌ 
(எரே. 6:13-15). 


எரேமியா போன்ற - நீதிமானான ஒரு மனிதர்‌ அவர்களுக்கு 
அறைகூறுவல்‌ விடுக்கும்படி எழுந்தால்‌, அவர்கள்‌ அப்படிப்பட்ட மனிதன்‌ 
சமுதாயத்தில்‌ தனது செல்வாக்கை இழந்துபோகும்படி அம்மனிகர்‌ மீது 
சூழ்ச்சி, தேவனுக்கு விரோதமாய்‌ பேசுதல்‌ அல்லது தேவதூஷணம்‌ பேசுதல்‌ 
என்ற குற்றம்‌ சாட்டிவிடுவார்கள்‌. மேலிடங்களில்‌ அவர்களுக்கு இருந்த 
அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ செல்வாக்கு ஆகியவற்றின்‌ காரணமாக, அவர்கள்‌ 
கொலையே செய்தாலும்‌ அதிலிருந்து சுலபமாய்த்‌ தப்பிக்க முடிந்தது. 
கடைசியில்‌, அவர்கள்‌ மீது நியாயத்தீர்ப்பு வந்திருந்தது. அவர்கள்‌ 
பார்வையற்ற மனிதர்களைப்‌ போல்‌ மிரண்டு திகைத்தவர்களாய்த்‌ 





தெருக்களில்‌ அலைந்து திரிந்தனர்‌. அப்படிப்பட்ட மனிதர்களைப்‌ பற்றிப்‌ 
பேசும்போது ஏசாயா, “நாங்கள்‌ குருடரைப்போல்‌ சுவரைப்‌ பிடித்து, 
கண்ணில்லாதவர்களைப்போல்‌ தடவுகிறோம்‌, இரவில்‌இடறுகிறதுபோலப்‌ 
பட்டப்பகலிலும்‌ இடறுகிறோம்‌, செத்தவர்களைப்போல்‌ பாழிடங்களில்‌ 
இருக்கின்றோம்‌” என்று கூறினார்‌ (ஏசா. 59:10). குழப்பம்‌ அடைந்து தங்‌ 
களின்‌ ஆவிக்குரிய இலக்கை இழந்துநின்ற மக்களின்‌ நிலையைப்‌ பற்றி 
ஏசாயா பேசிக்கொண்டிருந்தார்‌. எந்தத்‌ இசையில்‌ திரும்புவது என்று 
அறியாத நிலையில்‌ அவர்கள்‌ நோக்கம்‌ இன்றி அலைந்து இரிந்து கொண்டி 
ருந்தனர்‌. 

யூதா நாட்டின்‌ நடத்துனர்கள்‌ மக்களை நியாயமின்றி நடத்தியதுடன்‌ 
கூடுதலாக, குற்றம்‌ அறியாதவர்களின்‌ இரத்தத்தினால்‌ தங்கள்‌ உடைகளைக்‌ 
கறைப்படுத்தியிருந்தனர்‌ (வசனங்கள்‌ 13, 14). அவர்களின்‌ வருந்தத்தக்க 
சூழ்நிலையில்‌ அவர்கள்‌ தொழுநோயாளியின்‌ கதறுதலை மேற்‌ 
கொண்டவர்‌ அல்லது அவர்கள்‌ தொழுநோயாளர்கள்‌ ஆனதுபோல்‌ 
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சமூகத்தின்‌ மக்கள்‌ அவர்களை விலக்கி வைத்தனர்‌ (வச. 15). தொழு 
நோயாளர்களின்‌ உடல்நிலையானது மிகவும்‌ தொற்று ஏற்படுத்தக்‌ 
கூடியதாக இருந்ததால்‌ அவர்கள்‌ அசுத்தமானவர்கள்‌ என்று கருதப்‌ 
பட்டனர்‌. அவர்கள்‌ சமூகத்தில்‌ இருந்த மற்ற மக்களுடன்‌ உடல்ரீதியான 
தொடர்பு ஏற்படுத்திக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாதிருந்தது. அவர்கள்‌ தனிமைப்‌ 
படுத்தப்பட்ட, தனிமையான வாழ்க்கையை வாழ்ந்தனர்‌. மற்ற மக்களின்‌ 
முன்னிலையில்‌ அவர்கள்‌ “கட்டு! தீட்டு!” என்று உரத்துக்‌ கூவும்படியாக 
நியாயப்பிரமாணம்‌ கேட்டுக்கொண்டிருந்தது (லேவி. 13:45, 46), இது 
அவர்களிடத்திலிருந்து மற்றவர்கள்‌ விலகியிருக்கும்படிக்கும்‌, அவர்களும்‌ 
கட்டாடுவிடாதபடிக்கும்‌ மற்றவர்களை எச்சரிப்பதாக இருந்தது. 

யூதா நாட்டின்‌ தேவபக்தியற்ற நடத்துனர்கள்‌ தொழுநோயாளர்‌ 
களைப்‌ போலவே நாடற்றவர்கள்‌ ஆயினார்‌. அவர்கள்‌ எந்த ஒரு தேசத்தின்‌ 
மக்கள்‌ மத்தியிலும்‌ வசிக்க அனுமதிக்கப்படவில்லை. முரண்பாடான 
வகையில்‌, அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய பிரசன்னத்தில்‌ இருந்து சிதறடிக்கப்‌ 
பட்டனர்‌ (வச. 16). அவர்கள்‌ தேவனுடைய சமூகத்தில்‌ ஒன்றிணைக்கப்‌ 
பட்டவர்களாக, மற்றவர்களை அவரது பிரசன்னத்திற்குக்‌ கொண்டு 
வருவதற்குத்‌ தங்களையே ஒப்புவித்தவர்களாக இருக்க வேண்டியிருந்தது. 
(ஆனால்‌) தேவனோ அல்லது மனிதரோ அவர்களுடன்‌ எதுவும்‌ கொண்டி 
ராதிருந்தனர்‌. அவர்களின்‌ உண்மை நிறம்‌ அறியப்பட்டி ருந்தது. அவர்களின்‌ 
பொய்யான செய்திகள்‌ தவறாயிருந்தன என்று நிரூபிக்கப்பட்டி ருந்தது. 
அவர்கள்‌ கூறுவதற்கு இனியும்‌ ஒன்றும்‌ கொண்டி ராதிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
மக்களின்‌ மத்தியில்‌ மரியாதையை இழந்திருந்தனர்‌. வியப்பு எதுவும்‌ 
இல்லை! பரிசுத்தமாவதற்கு அவர்கள்‌ உதவிசெய்திருக்க வேண்டியதாய்‌ 
இருந்த மக்களே அவர்களின்‌ பிரசன்னத்தினால்‌ தீட்டாக்கப்‌ பட்டிருந்தனர்‌. 

பிரசங்கியார்களுக்கும்‌ மார்க்கத்தின்‌ நடத்துனர்களுக்கும்‌ இது 
எவ்வளவாக விழித்தெழும்படிக்‌ கூறும்‌ அழைப்டாய்‌ இருந்தது! 


இப்படியிருக்க, மற்றவனுக்குப்‌ போதிக்றெ நீ உனக்குத்தானே 
போதியாமலிருக்கலாமா? களவுசெய்யக்கூடாதென்று பிரசங்கிக்கிற நீ 
களவுசெய்யலாமா? விபசாரம்‌ செய்யக்கூடாதென்று சொல்லுறெ நீ 
விபசாரம்‌ செய்யலாமா? விக்கிரகங்களை அருவருக்கெ நீ கோவில்‌ 
களைக்‌ கொள்ளையிடலாமா? நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ குறித்து 
மேன்மைபாராட்டுகிற நீ நியாயப்பிரமாணத்தை மீறிநடந்து, 
தேவனைக்‌ கனவீனம்பண்ணலாமா? எழுதியிருக்றெபடி, “தேவனு 
டைய நாமம்‌ புறஜாதிகளுக்குள்ளே உங்கள்‌ மூலமாய்த்‌ தூஷிக்கப்‌ 
படுகிறதே” (ரோம. 2:21-24). 


இந்த நாட்களில்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ ஏராளமான எதிர்மறை கவனத்தைப்‌ 
பெறுகின்றனர்‌. நல்லவர்கள்‌ கூடச்‌ சிலவேளைகளில்‌ மோசமானவர்களின்‌ 
நிமித்தம்‌ விரோதத்தினால்‌ உபாதை அடைகின்றனர்‌. உலகமானது ஒரு 
வரை மற்றவரிலிருந்து பிரித்து அறிவதில்லை. அவர்கள்‌ எல்லா பிரசங்கியார்‌ 
களையும்‌ ஒரே வகையில்‌ இடுகின்றனர்‌. யாரோ ஒருவர்‌, “ஒப்புக்கொடுத்தல்‌ 


205 


உள்ள பிரசங்கியாரை நாம்‌ பெறமுடிந்தால்‌, இந்த உலகத்தையே 
கிறிஸ்துவுக்காக எடுத்துச்‌ செல்லமுடியும்‌” என்று கூறினார்‌. 

சாத்தான்‌ பிரசங்கியார்களை அறிந்திருக்கின்றான்‌. பிரசங்கியார்கள்‌ 
அறியாதவகையிலேயே அவர்களின்‌ செய்திகளைப்‌ பயனற்றதாக்குவதற்கு 
அவன்‌ இரகசியமான வழிகளிலே அவர்களைச்‌ சோதிப்பதற்கு அறிந்திருக்‌ 
கின்றான்‌. சபைகள்‌ என்பவை சமூகத்தில்‌ பரஸ்பரம்‌ பாராட்டுதலைப்‌ 
பெறுபவை என்பதை விடச்‌ சற்றே அதிகமாக ஆக்கப்படுவதற்கு உலகத்தின்‌ 
வெற்றி மற்றும்‌ மதிப்பீட்டு முறை ஆகியவற்றில்‌ பிடிக்கப்படுதல்‌ என்பது 
மிகவும்‌ சுலபமானதாக உள்ளது. அதிவேகத்தில்‌ செல்லும்‌ வியாபார 
சமூகத்தின்‌ தராதர அளவுகளின்‌ நிறைவேற்றத்திற்கு ஏற்ற வகையில்‌ 
இருக்கும்படி எதிர்பார்க்கப்படுதலுக்காகப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ சபையின்‌ 
“முதன்மைச்‌ செயல்‌ அலுவலர்கள்‌” என்பதைவிடச்‌ சற்றே அதிகமாகச்‌ 
செயல்படும்படி சோதிக்கப்படுகின்றனர்‌. 

பிரசங்கியார்களும்‌ மார்க்கத்தின்‌ நடத்துனர்களும்‌ தேவனுடைய 
பிரசன்னத்தில்‌ வாழவும்‌ அவரது பிரசன்னத்திற்கு மற்றவர்களைக்‌ 
கொண்டுவரவும்‌ முடிந்தது என்றால்‌, அவர்கள்‌ எரேமியாவைப்‌ போலவே 
எதிர்ப்பைச்‌ சந்திக்கலாம்‌. மக்களில்‌ பலர்‌, ஞாயிற்றுக்கிழமை காலை 
வேளையில்‌ ஒருமணி நேரம்‌ சபைகூடிவருதல்‌ என்பதைவிட அதிகமாகத்‌ 





தேவனை விரும்புவதில்லை - மற்றும்‌ அவர்கள்‌ அந்த வேளையிலும்‌ தாங்கள்‌ 
விரும்பியவற்றைச்‌ செய்வதற்கு அனுமதிக்கப்பட்டால்‌ மாத்திரமே அதிலும்‌ 
கலந்துகொள்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, ஓப்புக்கொடுத்தல்‌ உள்ள சில 
ஆத்துமாக்கள்‌, அறிவிக்கப்படும்‌ வசனத்தைக்‌ கேட்பதற்கும்‌ அதன்படி 
காங்களே வாழ்வதற்கும்‌ இன்னமும்‌ களிப்புள்ளவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. 
என்ன நடந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்தினால்‌ நிரப்பப்பட 
விரும்புகின்றனர்‌. 

அந்த மக்களுக்குப்‌ பிரசங்கித்து அவர்கள்‌ போவிக்கப்படும்படி 
வழிநடத்துங்கள்‌. தேவனைப்‌ போதிய அளவுக்குப்‌ பெற இயலாதவர்‌ 
களுக்கு அறைகூவல்‌ விடுவதற்காக அவர்களுக்குப்‌ பிரசங்கித்து அவர்களை 
வழிநடத்துங்கள்‌. 


பரிசுத்தமற்ற உடன்பாடுகள்‌ (4:17-19) 

பாபிலோனின்‌ படைகள்‌ எருசலேமைச்‌ சுற்றிச்‌ சூழ்ந்திருந்தன. 
எவரொருவரும்‌ நகருக்குள்‌ நுழையவோ அல்லது நகரிலிருந்து 
வெளியேறவோ முடியாதிருந்தது. உணவுப்பொருட்கள்‌ குறைந்திருந்தன. 
கண்ணீர்ப்‌ பஞ்சம்‌ ஏற்பட்டிருந்தது. மக்கள்‌ பலவீனம்‌ அடைந்து 
கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்களை யார்‌ விடுவிப்பார்‌? எகிப்து ஒன்றுதான்‌ 
தங்களின்‌ நம்பிக்கை என்று அவர்கள்‌ முடிவு செய்தனர்‌. கடைசியில்‌ 
பார்வோனின்‌ படையானது எகிப்தில்‌ இருந்து வந்த போது பாபிலோனியப்‌ 





படையானது பின்வாங்கிற்று, இந்த வேளையில்‌ எரேமியாவுக்குக்‌ 
கர்த்தருடைய வார்த்தை உண்டாயிற்று: 
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“இஸ்ரவேலின்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உரைக்கிறது என்னவென்றால்‌, 
என்னிடத்தில்‌ விசாரிக்கும்படி உங்களை என்னிடத்திற்கு அனுப்பின 
யூதாவின்‌ ராஜாவை நீங்கள்‌ நோக்கி: இதோ, உங்களுக்கு 
ஒத்தாசையாகப்‌ புறப்பட்ட பார்வோனின்‌ சேனை தன்‌ தேசமாகிய 
எகிப்துக்குத்‌ திரும்பிப்போகும்‌. கல்தேயரோவென்றால்‌, திரும்பி வந்து 
இந்த நகரத்துக்கு விரோதமாக யுத்தம்பண்ணி, அதைப்‌ பிடித்து, 
அக்கினியால்‌ சுட்டெரிப்பார்கள்‌.”” * “கல்தேயர்‌ நம்மைவிட்டு 
நிச்சயமாய்ப்‌ போய்விடுவார்களென்று சொல்லி, “நீங்கள்‌ மோசம்‌ 
போகாதிருங்கள்‌, அவர்கள்‌ போவதில்லை. உங்களோடே யுத்தம்‌ 
பண்ணுநெ கல்தேயருடைய சேனையையெல்லாம்‌ நீங்கள்‌ முறிய 
அடித்தாலும்‌, மீந்தவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ காயம்பட்டவர்களாயிருந் 
தாலும்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ கூடாரங்களிலிருந்து எழும்பி, இந்த 
நகரத்தை அக்கினியால்‌ சுட்டெரிப்பார்கள்‌” ** என்று கர்த்தர்‌ 
உரைக்கிறார்‌ என்று சொல்லுங்கள்‌ என்றார்‌ (எரே. 37:7-10). 


எகிப்தியப்‌ படையானது நீண்டநாட்கள்‌ அங்கே தங்கியிருக்கவில்லை. 
எரேமியாவின்‌ முன்னுரைத்தலானது மிகவும்‌ சரியானதாக இருந்தது: 
எகிப்தியர்கள்‌ புறப்பட்டுச்‌ சென்றபோது, பாபிலோனியப்‌ படையானது 
திரும்பி வந்தது. யூதநாட்டினர்‌ தங்களை மீண்டும்‌ காப்பாற்றுவதற்கு 
எகிப்தியப்‌ படை வருமென்று நம்பி வீணாக அடிவானத்தை ஆய்வு 
செய்தனர்‌ (புல. 4:17). அவர்கள்‌ தங்கள்‌ கண்கள்‌ பூத்துப்போகுமட்டும்‌ 
கண்ணோக்கினர்‌, ஆனால்‌ எகிப்தியர்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ திரும்பி வரவில்லை. 

வேட்டை நாயானது தனது இரையைக்‌ தேடிச்செல்வதற்கு ஓப்பாக 
மக்கள்‌ வேட்டையாடப்பட்டனர்‌ (வச. 18). அவர்கள்‌ தாக்கப்படும்‌ பயத்தி 





னால்‌ தங்கள்‌ சொந்த நகரத்தின்‌ தெருக்களிலேயே நடக்கக்‌ கூடாதிருந்தது. 
கடைசியில்‌ அவர்களின்‌ நம்பிக்கை அற்றுப்போயிற்று. பாபிலோனியப்‌ 
பிரபுக்கள்‌ நகரத்தின்‌ நடுவாசலுக்கு வந்து அமர்ந்தபோது, முடிவு 
சமீபமாயிற்று, தங்களின்‌ நாட்கள்‌ எண்ணப்படுகின்றன என்பதை மக்கள்‌ 
அறிந்தனர்‌ (எரே. 39:3). பலவீனமான நிலையில்‌, விரைவில்‌ தாங்கள்‌ 
போரிட இயலாதவர்களாகி விடுவோம்‌ என்பதை அறிந்த நிலையில்‌, 
அரசனின்‌ படையானது தப்பிக்க முயற்சி செய்தது. யுதாவின்‌ அரசரான 
சிதேக்கியா தனது பிரபுக்கள்‌ மற்றும்‌ படையினருடன்‌ இரவுவேளையில்‌ 
நகரத்தின்‌ சுவரை இடித்துத்‌ தப்பிச்செல்ல முயன்றார்‌. அவர்கள்‌, 
“அகாயத்துக்‌ கமுகுகளைப்பார்க்கிலும்‌ வேகமாயிருந்த” (புல. 4:19) 
பாபிலோனியப்‌ படையினால்‌ துரத்தப்பட்டனர்‌. அவர்கள்‌ மலைகளில்‌ 
துரத்தப்பட்டு, வனாந்தரத்தில்‌ எதிர்பாராத வகையில்‌ தாக்கப்பட்டு, 





பிடிக்கப்பட்டு, சிறையாக்கப்பட்டனர்‌. சிதேக்கியாவின்‌ மகன்களும்‌ 
யூதாவின்‌ பிரபுக்களும்‌ கொல்லப்பட்டனர்‌; சிதேக்கியாவின்‌ கண்கள்‌ 
பிடுங்கப்பட்டன (எரே. 39:4-7). 

எகிப்துடன்‌ யூதா கொண்டிருந்த நீடித்த உடன்பாடானது 
விடுதலையைக்‌ கொண்டுவரவில்லை. மக்கள்‌ தங்களுக்கு உண்மையான 
விடுதலையை அளிப்பவரை மறந்திருந்தனா்‌. தேவன்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே 
செய்யக்கூடியவற்றிற்கு வேறுயாரையேனும்‌ சார்ந்திருத்தல்‌ என்பது 
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தேவனுடைய இராஜரீகத்திற்குச்‌ செய்யப்படும்‌ அவமானமாக உள்ளது. 
தேவன்‌ தமது மக்களை விடுவிக்கும்‌ தேவனாக இருக்கின்றார்‌. வேதனை 
யிலிருந்தும்‌ நமது தவறுகளின்‌ விளைவுகளிலிருந்தும்‌ நம்மை விடுவிப்பதற்கு 
உலகப்‌ பிரகாரமான சில உடன்பாடுகளைச்‌ சார்ந்திருத்தல்‌ என்பது விக்‌ ரெ 
காராதனையின்‌ ஒரு வடிவமாக உள்ளது. பரிசுத்தமற்ற உடன்பாடுகள்‌ 
தேவனை அதிகம்‌ விட்டுக்‌ கொடுப்பதாகவும்‌ அவரை மிகமோசமான 
வகையில்‌ மறந்து விடுவதாகவும்‌ உள்ளது. தேவன்‌ சமரசப்படுத்தப்பட 
மாட்டார்‌! அவர்‌, உதவிக்கும்‌ ஆறுதலுக்கும்‌ மற்ற ஆதாரமூலங்களைக்‌ 
கண்டறிய நாம்‌ முயற்சிசெய்து கொண்டிருக்கையில்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருக்க 
மாட்டார்‌. 

நாம்‌ செல்வ வளம்‌, சந்தோஷம்‌ மற்றும்‌ பிரபலத்தன்மை ஆகியவற்றின்‌ 
மீது சார்ந்திருத்தலை வளர்த்துக்‌ கொண்டு, இவைகள்‌ நமக்கு மகிழ்ச்சியைக்‌ 
கொண்டுவந்து, நமது குற்றங்களை மறக்க உதவிசெய்து, நமது வெறுமையை 
நிரப்பும்‌ என்று நினைத்துக்‌ கொண்டிருக்கின்றோம்‌. நாம்‌ நமது பணியில்‌ 
நம்மை இழந்துபோய்‌, அது நமக்கு நிறைவையும்‌, நாம்‌ ஏக்கத்துடன்‌ எதிர்‌ 
பார்த்திருக்கும்‌ சமாதான உணர்வையும்‌ கொண்டுவரும்‌ என்று நினைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றோம்‌. தேவனுடைய இருதயத்திற்குச்‌ சமீபமாய்‌ இருத்தல்‌ 
என்பதே ஓரே விடுதலையாக உள்ளது. 


நன்றியற்ற எண்ணப்போக்கு (4:20-22) 

வசனம்‌ 20ல்‌, “கர்த்தரால்‌ அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்ட வனும்‌, எங்கள்‌ 
நாசியின்‌ சுவாசமாயிருந்தவனும்‌” என்பது சிதேக்யொ அரசரைக்‌ குறிக்கிறது. 
அவரது நிழலில்‌ யூதாவின்‌ மக்கள்‌ பாதுகாப்பை உணர்ந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
அநேகமாக, தேவனுடைய பாதுகாப்பு என்று குறிக்கப்பட்டதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமாக அவரது நடத்துவத்தில்‌ நம்பிக்கை வைத்திருக்க 
மாட்டார்கள்‌. அவர்களது அரசர்‌ தேவனால்‌ அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்டவர்‌ 
என்று கண்ணோக்கப்பட்டது மட்டுமின்றி, அவர்கள்‌ தேவனால்‌ 
தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட மக்களாய்‌ இருந்தனர்‌! சிதேக்கியா அரசர்‌ 
பாபிலோன்‌ நாட்டவரால்‌ நியமிக்கப்பட்டிருந்த பொம்மை அரசராக 
இருந்த போதிலும்‌, நாடுகளின்‌ மத்தியில்‌ தங்களுக்கு மேன்மையான இடம்‌ 
இருக்கும்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைத்திருந்தனர்‌. 

யூதா மக்களுடைய வாழ்வின்‌ பராமரிப்பு மற்றும்‌ வசதிகள்‌ 
ஆகியவற்றிற்கு மற்றவர்கள்‌ சொந்தம்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ என்பதை மக்கள்‌ 
நம்பத்‌ தொடங்கியபோது, அவர்கள்‌ தனிப்பட்ட பொறுப்பின்‌ உணர்வை 
இழந்தனர்‌. “எனக்குக்‌ கொடு” என்ற நன்றியற்ற எண்ணப்போக்கானது, 
நம்மை நமது சொந்த “உரிமைகள்‌” தவிர மற்ற எல்லாவற்றையும்‌ அலட்சியப்‌ 
படுத்துபவர்கள்‌ ஆக்குகிறது. நாம்‌ மற்றவர்களின்‌ உரிமைகளை நமக்குப்‌ 
பின்னால்‌ சிதறடித்தவர்களாய்‌ நாம்‌ பெறுவதற்குத்‌ “ககுதியானவர்களாக 
இருக்கின்றோம்‌” என்று நாம்‌ நினைப்பவற்றை வற்புறுத்துன்றோம்‌. 

இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ எரேமியா, ஏகோமியர்களுக்கு புலம்பும்‌ 
காலம்‌ வந்து கொண்டிருந்ததால்‌ அவர்கள்‌ தங்களால்‌ இயன்றபோதே 
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களிகூறும்படி கூறினார்‌ (வச. 21). அவர்கள்‌ எருசலேமின்‌ வீழ்ச்சியில்‌ 
பங்கடைந்திருந்தனர்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ இருந்த நிலைக்குத்‌ 
தண்டனையாக, அக்ரெமத்தைப்‌ பானம்பண்ணும்‌ காலம்‌ வரும்‌. மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ என்னவாய்‌ இருந்தார்கள்‌ என்று வெளிப்படுத்தப்படுவார்கள்‌. 
கொள்ளையிடும்‌ நாடு என்ற வகையில்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ “உரிமைகளைத்‌” 
தேடியதில்‌, யூதா மக்களின்‌ உரிமைகளை மதிக்காது இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
யூதாவின்‌ வீழ்ச்சியினால்‌ லாபமடைந்ததால்‌ சுயதிருப்தியடையவும்‌ தாங்கள்‌ 
குகுதியானவர்கள்‌ என்று எண்ணவும்‌ வேண்டாம்‌ என்று எச்சரிக்கப்பட்டு 
இருந்தனர்‌. கடைசியில்‌, யூதாவுக்கோ ஏகோமைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான 
நம்பிக்கை இருக்கும்‌. “சீயோன்‌ குமாரத்திக்கு” தண்டனை முழுமையடைந் 
திருந்தது; அவள்‌ மீண்டும்‌ சிறைப்பிடிக்கப்பட மாட்டாள்‌ (வச. 22). 
இருப்பினும்‌, ஏசாவின்‌ சந்ததியான ஏதோம்‌ இனியும்‌ இராதபடிக்கு மிகவும்‌ 
முழுமையாகத்‌ தண்டிக்கப்படும்‌ (எரே. 49:10). 

நாம்‌ ஒன்றுமின்மைக்குத்‌ தகுதியானவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌. நமக்கு 
ஆசீர்வாதங்கள்‌ தேவனிடத்திலிருந்து வருகின்றன என்றும்‌ சிலவேளைகளில்‌ 
நமக்கு விரோதிகள்‌ நமது சொந்த வீழ்ச்சிகளில்‌ இருந்தே வருகின்றனர்‌ 
என்றும்‌ நாம்‌ ஒப்புக்கொள்ள வேண்டும்‌. தங்களுக்குரிய பொறுப்பை 
தாங்களே ஏற்றுக்கொண்டு, தேவனில்‌ நம்பிக்கை வைத்து, எல்லாவற்றிற்‌ 
காகவும்‌ அவருக்கு மகிமை செலுத்துகின்றவார்களே உண்மையில்‌ ஆசீர்வதிக்‌ 








கப்‌ பட்டவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. 








செய்தி என்ன? 

நமது செவித்தினவுக்கேற்ற போதனைகளுக்குச்‌ செவிசாய்த்தல்‌ என்பது 
ஆவிக்குரிய அழிவிற்கான நிச்சயமான வழியாக உள்ளது (2 தீமோ. 4:8, 4). 
நமது உறுதிப்பாடுகளை சமரசப்படுத்துகிற பரிசுத்தமற்ற உடன்பாடு 
களுக்கு எதிராகப்‌ பேசாத பிரசங்கியார்கள்‌ எப்போதுமே இருந்துள்ளனர்‌. 
தேவபக்தி இல்லாத மார்க்க நடத்துனர்கள்‌, துன்மார்க்கமான தோழர்கள்‌, 
மற்றும்‌ சுயதிருப்தியான எண்ணப்போக்குகள்‌ ஆகியவை அழிவிற்கு 
இட்டுச்செல்லும்‌ விசாலமான வழியில்‌ நம்முடன்‌ கூட்டாளிகளாக உள்ளன 
(மத்‌. 7:18, 14). நீங்கள்‌ இந்த அபாயங்களில்‌ ஏதாவது ஒன்றுடன்‌ உறவு 
பட்டிருந்தால்‌, அதிலிருந்து உங்களைப்‌ பிரித்துக்‌ கொண்டு, “விசுவாசத்தைக்‌ 
துவக்குகிறவரும்‌ முடிக்கிறவருமாயிருக்கிற இயேசு” வின்‌ மீது உங்கள்‌ 
நம்பிக்கையை முற்றிலுமாக வைப்பதற்கு இதுவே ஏற்ற வேளையாக 
உள்ளது (எபி. 12:1, 2). 

நீங்கள்‌ இவ்வகையான நடத்துனராக அல்லது பிரசங்கியாராக 
இருந்தால்‌ அல்லது இருக்கும்படி சோதிக்கப்பட்டு இருந்தால்‌, தேவனிடத்‌ 
திற்குத்‌ திரும்பி அவர்‌ கூறுவது என்ன என்பதைக்‌ கவனிக்க இதுவே ஏற்ற 
வேளையாக உள்ளது. 
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10 
விலைசெலுத்தும்‌ நாள்‌ 


ஒரு முக்கியாமான நாள்‌ 
[5:1-18] 


ஜார்ஜ்‌ என்பவர்‌ செய்தித்தாளில்‌ ஒரு விளம்பரத்தைக்‌ கண்டார்‌. அவர்‌ 
ஒருக்காலும்‌ சொந்தமாக ஒரு கார்‌ வைத்திருந்தது இல்லை. மாதாந்திரத்‌ 
குவணைக்‌ தொகை இவ்வளவு குறைவாய்‌ இருக்கும்‌ என்பதை நம்புவது 
அவருக்குக்‌ கடினமாய்‌ இருந்தது. மனத்தாண்டுகலின்‌ செயல்பாட்டால்‌ 
அவர்‌ அதிக தகவல்‌ பெறுவதற்காக அவர்‌ விலையாளரைச்‌ சந்தித்தார்‌. புதிய 
கார்கள்‌, அவர்‌ கற்பனை செய்திருந்ததைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ மனம்‌ 
கவருபவையாகக்‌ காணப்பட்டன. அவர்‌ ஒரு காரில்‌ அமர்ந்து ஆடம்‌ 
பரமான அதன்‌ உள்வேலைப்பாட்டில்‌ தனது கரங்களை வைத்துப்‌ 
பார்த்தார்‌. அவர்‌ இயந்திரப்பொறிகளில்‌ விளையாடி, மேற்கூரையை 
உயர்த்திப்‌ பார்த்து, என்ஜினைக்‌ கண்ணோக்கினார்‌. 

விற்பனையாளர்‌ ஒருவர்‌ அவரை அணுகி, அதை ஓட்டிப்பார்க்க 
விருப்பமா என்று கேட்டார்‌. ஜார்ஜ்‌ தனது பழைய காருக்கு இன்னும்‌ ஒரு 
ஆண்டு அளவாகப்‌ பணம்‌ செலுத்தித்‌ தீர்த்தால்‌ ஒழிய புதிய காருக்குப்‌ 
பணம்‌ செலுத்தத்‌ தன்னால்‌ இயலாது என்று கூறினார்‌. அவர்‌ வெறுமனே 
பார்த்துக்‌ கொண்டு மாத்திரம்‌ இருந்தார்‌. 

என்ன கூறவேண்டும்‌ என்பதை விற்பனையாளர்‌ அறிந்திருந்தார்‌. 
“இதை எடுத்து ஓட்டிப்பாருங்கள்‌. நீங்கள்‌ திரும்பி வரும்போது, உங்களுக்கு 
இதைப்‌ பிடித்திருந்தால்‌, எங்களால்‌ என்ன செய்யக்‌ கூடும்‌ என்பதை 
நாங்கள்‌ கண்டறிவோம்‌. சிலவேளைகளில்‌ உங்கள்‌ பழைய காருக்குகூட 
நாங்கள்‌ பணம்‌ செலுத்தி, அந்தப்‌ பணத்தை இந்தப்‌ புதிய காருக்கு நீங்கள்‌ 
செலுத்த வேண்டியதில்‌ வரவு வைத்துக்‌ கொள்வதுண்டு.” 

முப்பது நிமிடங்களுக்குப்‌ பின்பு, ஜார்ஜ்‌ பிடிக்கப்பட்டார்‌. அவர்‌ 
முதலில்‌ தமக்கு அந்தக்‌ கார்‌ தேவை என்று இணங்கினார்‌. பின்பு, அவா்‌ தமது 
பழைய காரில்‌ இருந்த ஒரு சில உராய்வுக்கோடுகளுடன்‌ அதைக்‌ 
கண்ணோக்குகையில்‌, அந்தப்‌ புதிய காரைக்‌ காம்‌ வாங்க வேண்டும்‌ என்று 
முடிவு செய்தார்‌. ஒரு புதிய காரைச்‌ சொந்தமாகக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ 
எப்படியிருக்கும்‌ என்று ஒருமுறையாவது தாம்‌ அறியவேண்டும்‌ என்று 
விரும்பினார்‌. செய்தித்தாளில்‌ குறிப்பிடப்பட்டிருந்த விலையானது 
உதிர்ப்பாகங்கள்‌ எதுவுமற்ற வெறும்‌ காருக்கான விலையாக இருந்தது. 
எல்லா உதிரிப்பாகங்களின்‌ விலையும்‌ கூட்டப்பட்டதும்‌, அதன்‌ விலை 














எவ்வளவாக உயர்ந்துவிட்டது என்று ஜார்ஜ்‌ வியப்புற்றார்‌. 
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இவ்விதமான சூழ்நிலையை விற்பனையாளர்‌ ஏற்கனவே 
கண்டிருந்தார்‌. “நான்‌ என்ன செய்வேன்‌ என்பதை உங்களுக்குக்‌ கூறுவேன்‌. 
நான்‌ உங்கள்‌ பழைய காருக்கான விலையைக்‌ கொடுத்து விடுவேன்‌, அதற்கு 
இப்போது நீங்கள்‌ செலுத்துகின்ற அகே தவணைக்‌ தொகையை முப்பத்தி 
ஆறு மாதங்களுக்கு இந்தப்‌ புதிய காருக்குச்‌ செலுத்தும்படி ஏற்பாடு 
செய்வேன்‌. பின்பு எஞ்சிய தொகையை நீங்கள்‌ மறுபடி செலுத்தலாம்‌, 
அப்போது கார்‌ உங்களுடையதாகும்‌” என்று அவர்‌ கூறினார்‌. அது மிகவும்‌ 
சுலபமானதாகவும்‌ வேதனை குறைந்ததாகவும்‌ ஒலித்தது. அவர்‌ தமது 
பழைய காரை ஓட்ட முடிந்த அதே சுலபமான வழியில்‌ புதிய காரைச்‌ 
சொந்தமாக்க முடியும்‌. 

இப்போது, மூன்று ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, ஜார்ஜ்‌ (இரு) 
வேலைகளுக்கு இடையில்‌ இருந்தார்‌. அவரது மனைவி உடல்‌ நலம்‌ 
குன்றினார்‌, மருத்துவச்‌ செலவுகள்‌ குவிந்தன. அவர்‌ மூன்று ஆண்டுகளாகத்‌ 
தொடர்ந்து பணம்‌ செலுத்தியிருந்தும்‌, இன்னும்‌ தான்‌ செலுத்த 
வேண்டியிருந்த தொகை பற்றி மிகவும்‌ திகைப்புற்றார்‌. இப்போது அவர்‌ 
தமது பழைய காரைத்‌ திரும்பப்‌ பெற்று கடனில்‌ இருந்து விடுதலையாக 
விரும்பினார்‌. 

விலைசெலுத்தும்‌ நாள்‌ எப்போதுமே வருகிறது! நமது சுகபோகத்தின்‌ 
மனத்தூண்டுதலினுடைய வேளைகளில்‌ பற்றுச்‌ சீட்டுகள்‌ வந்து சேருகிற 
போது, நாம்‌ காயீனைப்‌ போல அடிக்கடி முறையிடுகின்றோம்‌, “எனக்கு 
இட்ட தண்டனை என்னால்‌ சகிக்கமுடியாது” (ஆதி. 4:13). தவணைத்‌ 
தொகையைச்‌ செலுத்துதல்‌ என்பது கடினமாக இருக்கும்‌ என்பதை 
அறிந்திருந்தும்‌, மனத்தாண்டுதலின்‌ பேரில்‌ செயல்பட்ட ஜார்ஜ்‌ போலவே 
நாம்‌ பாவம்‌ செய்யும்படியான சோதனைக்குள்‌ அமிழ்ந்து போகின்றோம்‌. 
அதைப்‌ பற்றி நினைத்துப்பார்க்க நாம்‌ நிற்ன்றபோது, உடனடியான 
சுகபோகம்‌ என்பதே பாவம்‌ நிறைந்த வாழ்வு நமக்கு அளிக்கக்‌ கூடிய 








ஒன்றாக உள்ளது. உடனடியான சந்தோஷத்தை அனுபவிக்க வேண்டும்‌ 
என்ற நமது விருப்பமானது விளைவுகளைக்‌ காணக்கூடாதபடி நமது 
கண்களைக்‌ குருடாக்குகிறது. இன்னொரு பெண்ணுடன்‌ தொடர்பு 
கொள்வதினால்‌ தனது மனைவியுடன்‌ கொண்டுள்ள உடன்படிக்கையை 
முறித்துப்போடும்‌ ஒரு மனிதன்‌, பிரிவின்‌ வேதனையை, ஜீவனாம்சத்தை 
அல்லது தனது குழந்தைகளைப்‌ பார்ப்பதற்கு மாதத்தில்‌ ஒரு வாரக்கடைச 
மட்டுமே தான்‌ கொண்டிருக்கப்‌ போவதை நினைப்பதில்லை. அவன்‌ தனது 
மனைவியும்‌ பிள்ளைகளும்‌ அனுபவிக்கப்‌ போகின்ற வேதனையைப்‌ பற்றி 
நினைப்பதில்லை. அவன்‌ அந்த நேரத்தின்‌ உணர்வுக்கிளர்ச்சியை மாத்திரம்‌ 
நினைக்கின்றான்‌. 

சிலர்‌ தாங்கள்‌ விரும்பியபடி செய்வது என்பது தங்களைக்‌ 
கவலைப்படுத்தாமல்‌ இருக்கும்படிக்கு, தேவனைத்‌ தங்கள்‌ வாழ்வின்‌ 
விளிம்புகளுக்கு வெளியே வைக்க முயற்சி செய்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்வில்‌ துன்பம்‌ வருகிறபோது என்ன நடக்கும்‌, அங்கு தங்களுக்கு உதவ 
தேவன்‌ இருக்க மாட்டாரே என்பதைப்‌ பற்றி நினைப்பதில்லை. அவர்கள்‌ 
மாம்சத்தில்‌ தற்போது கிடைக்கும்‌ சுகபோகத்தை மட்டும்‌ நினைக்கின்றனர்‌. 
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தேவபக்தியுள்ளவர்‌, தாமதமாய்‌ வருகிற பலன்களுக்காகத்‌ தமது வாழ்வின்‌ 
முறைக்குக்‌ கிடைக்கின்ற உடனடியான விளைவுகளை ஏற்றுக்கொள்‌ 
கின்றார்‌, தேவபக்தியற்றவர்‌ உடனடியான பலன்களை ஏற்றுக்‌ கொண்டு 
பிற்பாடு வரும்‌ விளைவுகளை கவனியாமல்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதே 
இவ்விரு வகையினருக்கும்‌ இடையிலான அடிப்படை வேறுபாடாக 
இருக்கிறது. இங்கே இப்போது என்பதற்காக வாழ்கின்ற நபர்‌, “ஏதேனும்‌ 
நடந்தது என்றால்‌, அப்போது நான்‌ அதைப்‌ பற்றி கவலைப்பட்டுக்‌ 
கொள்வேன்‌” என்று நினைக்கின்றார்‌. ஆனால்‌, “என்றால்‌” என்பதல்ல 
“போது” என்பதே இவ்விடத்தின்‌ வார்த்தையாக உள்ளது. விளைவுகள்‌ 
நிச்சயமாகவே வரும்‌. ஜாக்ரெதையற்ற வாழ்வானது எப்போதுமே ஒரு 
உயர்ந்த விலைப்பட்டியுடன்‌ வருகிறது.ஊதுயம்‌ பெறும்‌ நாள்‌ என்பது, 
“இப்போது வாங்குங்கள்‌, பிற்பாடு பணம்‌ செலுத்துங்கள்‌” என்ற 
வாழ்வுப்பாணியின்‌ சந்தோஷத்தை அழித்துப்‌ போடுகிறது. 

விலை செலுத்தும்‌ நாள்‌ யூதாவுக்கு வந்தபோது என்ன நடந்தது 
என்பதை புலம்பல்‌ 5ம்‌ அதிகாரம்‌ கூறுகிறது. மக்கள்‌ பல ஆண்டுகளாகத்‌ 
குங்களுக்குப்‌ பிரியமான வகையில்‌ வாழ்ந்திருந்தனர்‌. கடைசியில்‌, அதற்காக 
விலைசெலுத்தும்‌ நாள்‌ வந்திருந்தது. அவர்கள்‌ எவ்வளவாகக்‌ கடனைக்‌ 
குவித்து வைத்து இருந்தனர்‌! என்ன ஒரு விலைப்பட்டி 





நற்பெயர்‌ இழப்பு 

“தர்த்தாவே, எங்களுக்கு நேரிட்டதை நினைத்தருளும்‌, எங்கள்‌ 
நிந்தையை நோக்கிப்பாரும்‌” (5:1). நிந்தை! கனவீனம்‌! வெட்கம்‌! வெட்கம்‌ 
என்பது செருக்குக்‌ கொண்ட மக்கள்‌ சுமப்பதற்கு மிகவும்‌ கடினமான 
விளைவாக உள்ளது. வெட்கக்‌ கேட்டில்‌ இருந்து தப்பிக்க மனிதர்கள்‌ எதை 
வேண்டுமென்றாலும்‌ செய்வார்கள்‌. சிலர்‌ தங்கள்‌ தவறுகளை 
ஓப்புக்கொள்ளுதல்‌ என்ற வெட்கக்‌ கேட்டைத்‌ தவிர்ப்பதற்கு மறுப்பில்‌ 
வாழுகின்றனர்‌. மற்றவர்கள்‌ தங்கள்‌ பாவங்களை மறைப்பதற்குப்‌ 
பொய்கூறி, ஏமாற்றி, திருடி, கொலை செய்து, தவறுக்குமேல்‌ தவறாகச்‌ 
செய்து குவிக்கின்றனர்‌. இவற்றில்‌ எதுவும்‌ எவரொருவரையும்‌ குற்றம்‌ 
குறைந்தவராக்குவதில்லை; இது அவர்களின்‌ செய்கைகளை மற்றவர்‌ 
களிடத்தில்‌ இருந்து மறைக்கவும்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ வெட்கக்‌ கேடான 
குலைகளை உயர்த்த அனுமதிக்கவும்‌ மாத்திரம்‌ செய்கிறது. இருப்பினும்‌, 
தேவன்‌ ஒருவரே விலையை நிர்ணயிக்கிறவராய்‌ இருக்கின்றனர்‌. அவருக்கு 
மறைவானது ஒன்றும்‌ இல்லை. சாலொமோன்‌, “ஒவ்வொரு கிரியையையும்‌, 
அந்தரங்கமான ஒவ்வொரு காரியத்தையும்‌, நன்மையானாலும்‌ இமையானா 
லும்‌, தேவன்‌ நியாயத்திலே கொண்டுவருவார்‌” என்று கூறினார்‌ (பிர. 12:14). 
புலம்பல்‌ 5:12, 14ல்‌, தீர்க்கதரிசி தமது கவனத்தை, நற்பெயரின்‌ 
இழப்புக்கான மற்ற இரு குறிப்புகள்‌ மீது திருப்பினார்‌: “முதியோரின்‌ 
முகங்கள்‌ மதிக்கப்படவில்லை” மற்றும்‌ “முதியோர்கள்‌ வாசல்களில்‌ 
உட்காருறெதும்‌, ... நின்றுபோயிற்று.” சமூகத்தின்‌ முதியவர்கள்‌, மார்க்கம்‌ 





மற்றும்‌ சட்டம்‌ சார்ந்த விஷயம்‌ ஆகிய இரண்டிலும்‌ மக்களை நடத்துகின்ற 
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வர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. இம்மனிதர்கள்‌ சாதாரணமாக உயர்வாக 
மதிக்கப்பட்டு இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ வளர்ந்து கொண்டிருந்த 
இளைஞர்களுக்கு முன்மாதிரியாக இருந்தனர்‌. இவர்கள்‌ சமுதாயத்தில்‌ 
ஆலோசனையாளர்களாகவும்‌ பராமரிப்பு தருபவர்களாகவும்‌ இருந்தனர்‌, 
இருப்பினும்‌ இவர்கள்‌ மக்களிடத்தில்‌ மரியாதையை இழந்தனர்‌ மற்றும்‌ 
நாட்டின்‌ வீழ்ச்சிக்குப்‌ பங்களித்தவார்கள்‌ ஆயினர்‌. இவர்களின்‌ நற்பெயர்கள்‌ 
கறைபடிந்தன. 

நற்பெயரைக்‌ காட்டிலும்‌ ஒரு நபருக்கு அதிகம்‌ மதிப்பு வாய்ந்தது வேறு 
எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. “பரிமளதைலத்தைப்பார்க்கிலும்‌ நற்கர்த்தியும்‌, ... 
நல்லது” (பிர. 7:1). எரேமியாவின்‌ நாட்களில்‌, விலையுயர்ந்த தைலம்‌ என்பது 
நேர்த்தியான பொன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ மதிப்பு வாய்ந்ததாக 
இருந்தது; செல்வந்தர்கள்‌ மட்டுமே அதை வாங்க முடியும்‌. இருப்பினும்‌, 
சாலொமோனின்‌ கூற்றுப்படி, நற்பெயர்‌ கொண்ட ஒரு மனிதன்‌, 
நேர்த்தியான பொன்‌ அல்லது விலையுயர்ந்த தைலம்‌ ஆகியவற்றைக்‌ 
கொண்டிருந்த மனிதனை விட அதிகம்‌ செல்வந்தன்‌ என்று கருதப்பட்டான்‌. 
நற்பெயரானது ஒருவருக்கு நன்கு பயன்படுகிறது மற்றும்‌ அவர்‌ இறந்த 
பின்பும்‌ அது வாழ்றெது. பாவம்‌ நிறைந்த வாழ்வு நடையினால்‌ நற்பெயரைக்‌ 
கெடுத்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ என்பது எல்லா இழப்புக்களிலும்‌ மகா பெரியதாக 
உள்ளது. 


சுதந்தரவீதம்‌ இழப்பு 
“எங்கள்‌ சுதந்திரம்‌ அந்நியர்‌ வசமாகவும்‌, எங்கள்‌ வீடுகள்‌ புறதேசத்தார்‌ 
வசமாகவும்‌ தாண்டிப்போயின. திக்கற்றவர்களானோம்‌, தகப்பன்‌ இல்லை, 
எங்கள்‌ தாய்கள்‌ விதவைகளைப்போல இருக்கறொர்கள்‌” (5:2, 3). யூதாவின்‌ 
சுதந்தரம்‌ என்பது பரிசுத்தமானதாக, தேவனால்‌ ஒப்புவிக்கப்பட்டதாக 





கருதப்பட்டது. இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கு நிலங்களைத்‌ தேவனே கொடுத்‌ 
திருந்தார்‌, ஒவ்வொரு குடும்பமும்‌ அதைத்‌ தனது அடுத்த தலைமுறைக்கு 
வைத்துச்‌ சென்றது - இது முன்னோர்களிடம்‌ இருந்து கிடைக்கப்பெற்ற 
கொடையென்று அல்ல, ஆனால்‌ தேவனிடமிருந்து கிடைக்கப்பெற்ற 
கொடையென்றே நினைக்கப்பட்டது. இப்போது அது போய்விட்டது, அது 
தேவனை மதிக்காத அந்நியர்களாலும்‌ பரதேசிகளாலும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டிருந்தது! 

இஸ்ரவேல்‌ சமூகத்தில்‌ விதவைகளும்‌ திக்கற்றவர்களுமே 
பெரும்பாலும்‌ அதிக பரிதாபத்திற்கு உரிய மக்களாக இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 





கூலியாட்களாகவோ அல்லது அடிமைகளாகவோ மாத்திரமே பிழைக்க 
முடிந்தது. கணவன்‌ இல்லாத ஒரு விதவை சுதந்திரவீதம்‌ எதையும்‌ 
கொண்டிருந்ததில்லை. பெற்றோர்‌ இல்லாத அனாதைகள்‌ சுதந்திரவீதம்‌ 
எதையும்‌ கொண்டிருந்ததில்லை. யூதா நாடானது, விதவைகள்‌ மற்றும்‌ 
இக்கற்றவார்களின்‌ நிலையிலேயே இருந்தது. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பிதாவை 
விட்டுச்‌ சென்றிருந்தனர்‌; அவர்கள்‌ இந்த உலகத்தின்‌ உரிமையாளருக்குத்‌ 
கங்கள்‌ முதுகைத்‌ திருப்பிக்‌ காட்டியிருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவர்களை அவர்‌ 
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சுதந்தரத்தில்‌ இருந்து வெளியேற்றியிருந்தார்‌. எல்லாவற்றையும்‌ 
உரிமைகொண்டுள்ள ஒருவரை நாம்‌ கைவிட்டால்‌, நாமும்கூட நமது 
சுதந்திரவீதத்தை இழந்துபோவோம்‌. 


குனிப்பட்ட தேவைகள்‌, உரிமைகள்‌ 


மற்றும்‌ விடுதலைகள்‌ இழப்பு 
அடுத்த பகுதியில்‌ எரேமியா, அந்நியநாடுகளுக்குக்‌ கீழ்ப்பட்டு 
வாழ்தலின்‌ பரிதாபமான சித்தரிப்பை முன்வைத்தார்‌: 


எங்கள்‌ தண்ணீரைப்‌ பணத்துக்கு வாங்கிக்‌ குடிக்கிறோம்‌, எங்கள்‌ 
விறகு விலைக்கிரயமாய்‌ வருகிறது. பாரஞ்சுமந்து எங்கள்‌ கழுத்து 
நோகிறது, நாங்கள்‌ உழைக்கிறோம்‌, எங்களுக்கு இளைப்பாறுதல்‌ 
இல்லை. அப்பத்தால்‌ திருப்தியாகும்படி எகிப்தியருக்கும்‌ 
அசீரியருக்கும்‌ எங்களைக்‌ கையளித்தோம்‌. ... அடிமைகள்‌ எங்களை 
ஆளுகிறார்கள்‌, எங்களை அவர்கள்‌ கையிலிருந்து விடுவிப்பாரில்லை. 
வனாந்தரத்தில்‌ இருக்கிற பட்டயத்தினால்‌ பிராணமோசத்துக்கு 
ஏதுவானவர்களாய்‌ எங்கள்‌ அப்பத்தைத்‌ தேடுகிறோம்‌. பஞ்சத்தின்‌ 
கொடுமையினால்‌ எங்கள்‌ தோல்‌ அடுப்பங்கரையைப்போல்‌ கறுத்துப்‌ 
போயிற்று. சீயோனில்‌ இருந்த ஸ்திரீகளையும்‌ யூதா பட்டணங்களில்‌ 
இருந்த கன்னிகைகளையும்‌ அவமானப்படுத்தினார்கள்‌. பிரபுக்‌ 
களுடைய கைகளை அவர்கள்‌ கட்டி, அவர்களை ஏறத்தாக்கனார்கள்‌ 
(5:4-12௮)). 


விறகு மற்றும்‌ தண்ணீர்‌ ஆகியவை வழக்கமாக இலவசமாய்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளும்படியாக இருந்த, இரண்டு அடிப்படைத்‌ தேவைகளாகும்‌. 
ஓவ்வொரு சமுதாயமும்‌ தனது மக்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தண்ணீரை எடுத்துக்‌ 
கொள்வதற்கான நீரோடைகள்‌ அல்லது கிணறுகளையும்‌, விறகுகளை 
இலவசமாய்ச்‌ சேகரிப்பதற்கான மரங்கள்‌ மற்றும்‌ புதர்ச்செடிகள்‌ 
ஆகியவற்றையும்‌ தத்தமது நிலப்பகுதியில்‌ கொண்டுள்ளன. நகரம்‌ 
பிடிபட்டபோது, தண்ணீர்‌ அல்லது விறகு கொண்டுவரும்படிக்கு 
எவரொருவரும்‌ உள்ளேயோ அல்லது வெளியேயோ அனு 
மதிக்கப்படவில்லை. இந்த அத்தியாவசியப்‌ பொருட்களுக்குப்‌ பஞ்சம்‌ 
ஏற்பட்டபோது, இவைகளுக்கு உயர்ந்த விலை நிர்ணயிக்கப்பட்டது. 
மக்கள்‌ ஒரு உணவைத்‌ தயாரிப்பதற்குப்‌ போதுமான தண்ணீரையும்‌ 
விறகையும்‌ பெறுவதற்குத்‌ தங்களிடத்தில்‌ இருந்த மாபெரும்‌ 
பொக்கிஷங்களைக்கூட விற்றனர்‌. 

யூதாவின்‌ மக்கள்‌ உயிர்வாழ்வதற்குப்‌ போதுமான அப்பம்‌ 
பெறுவதற்காக, அந்நியரும்‌ புறதெய்வவணக்கத்தாருமாய்‌ இருந்த 
நாடுகளிடத்தில்‌ அடைமானமாயினர்‌. அவர்கள்‌ அடிமைகளுக்கு அடிமை 
கள்‌ ஆயினர்‌. அவர்களின்‌ பெண்கள்‌ தேவனுடைய நகரத்தில்‌ கற்பழிக்கப்‌ 
பட்டு தவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டனர்‌. ஆட்சியாளர்களின்‌ குமாரர்கள்‌ 
துன்புறுத்தப்பட்டு கொல்லப்பட்டனர்‌. அவர்களின்‌ உடல்கள்‌ பசியி 
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னிமித்தம்‌ உண்டான வெம்மையினால்‌ எரிக்கப்பட்டன. இளைப்‌ 
பாறுதலோ விடுவிப்பிற்கான நம்பிக்கையோ இல்லாதிருந்தது. 

இது, இவ்வேளையில்‌ யூதாவின்‌ மக்களுடைய உண்மையான சரீரப்‌ 
பிரகாரமான நிலையை விவரிக்கையில்‌, தொடர்ச்சியான பாவத்தினால்‌ 
கொண்டுவரப்பட்ட அவிக்குரிய இழப்பு பற்றிய அளவையியல்‌ விவரிப்‌ 
பாகவும்‌ இருந்தது. இது பாவத்தினால்‌ தேவனிடத்திலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட 
ஆத்துமாவைப்‌ பற்றி விவரிக்கிறது. அவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய நிலைமையை 
எரேமியா கவனத்துடன்‌ விவரித்தார்‌. செலுத்துதல்‌, கிரயம்‌, 
இளைப்படைதல்‌, எரிதல்‌, மற்றும்‌ நிலைதடுமாறுதல்‌ போன்ற சொற்கள்‌, 
பாவத்தைத்‌ தொடர்ந்து செய்பவர்களுக்கு அது என்ன செய்கிறது என்பது 
பற்றிய வனப்பற்ற ஆனால்‌ அளவையியல்ரீதியான சித்தரிப்புக்கு 
வண்ணந்கீட்டி யது. 





பிள்ளைகள்‌ இழப்பு 
எரேமியாவின்‌ காலத்தில்‌ இருந்த சந்ததியார்‌ தங்களுக்கு முன்பிருந்த 
சந்ததியாரின்‌ பாவங்களினால்‌ துன்புற்றனர்‌ என்பதை அவர்‌ 
ஒப்புக்கொண்டார்‌: 


எங்கள்‌ பிதாக்கள்‌ பாவஞ்செய்து மாண்டுபோனார்கள்‌, நாங்கள்‌ 
அவர்களுடைய அக்கிரமங்களைச்‌ சுமக்கிறோம்‌ (5:29. 


வாலிபரை ஏந்திரம்‌ அரைக்கக்கொண்டுபோகிறார்கள்‌, இளைஞர்‌ 
விறகுசுமந்து இடறிவிழுகறொர்கள்‌ (5:13). 


முதியோர்கள்‌ வாசல்களில்‌ உட்காருகிறதும்‌, வாலிபர்‌ கன்னரங்களை 
வாசிக்கிறதும்‌ நின்றுபோயிற்று (5:14). 


தேவபக்தியற்ற வாழ்வுப்பாணியைத்‌ தகோந்துகொண்ட மக்கள்‌, தங்கள்‌ 
தேர்ந்து கொள்ளுதலின்‌ செயல்வலிவு தங்கள்‌ அன்பார்ந்தவர்கள்மேல்‌ 
இருக்கும்‌ என்பதை நினைக்காதிருக்கன்றனர்‌. பெற்றோர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பிள்ளைகளுக்காகக்‌ கட்டியெழுப்பிய அநீதியின்‌ அறவைச்சாலையில்‌ 
அந்தப்பிள்ளைகள்‌ மாவரைக்கும்படி அழிவுபடுதல்‌ என்பது தவிர்க்க 
இயலாததாக உள்ளது. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பெற்றோர்‌ குவித்து வைத்த 
அக்கிரமத்தின்‌ கனத்த பாரத்தின்கழ்‌ தடுமாறுவார்கள்‌. 

கடினமான சூழ்நிலையில்‌ வளர்க்கப்பட்டவர்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌, 
குங்கள்‌ பிள்ளைகளின்‌ வாழ்வு தங்களுடையது போல்‌ கடினமாய்‌ இராதபடி 
பார்த்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்று சுளுரைத்துக்‌ கொள்கின்றனர்‌. 





உள்ளுணர்வு என்பது உண்மையான அக்கறையை வினக்கப்படுத்திய 
போதிலும்‌, நமது பிள்ளைகள்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய அறிவு இல்லாதவர்களாய்‌ 
ஒருபோதும்‌ இருக்கலாகாது என்பது அதிகம்‌ மாண்புமிகுந்த பிரதிக்‌ 
தினையாக உள்ளது. பெற்றோர்கள்‌ தங்கள்‌ பிள்ளைகளை, வளமை, 
முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்த இடம்‌ மற்றும்‌ அதிகாரம்‌ என்ற பலிபீடங்களில்‌ 
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பலியிடுகின்றபோது, அதைப்‌ பற்றிப்‌ பாடுவதற்குப்‌ பிள்ளைகள்‌ அதிகமாக 
எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 

நமது வாழ்வுப்பாணிகள்‌ என்பது நமது சொந்த விஷயம்‌ என்றும்‌ அவை 
நம்மைத்‌ தவிர வேறு ஒருவரையும்‌ பாதிக்காது என்றும்‌ நினைப்பதற்கு நாம்‌ 
விரும்புவோம்‌. அது ஒருக்காலும்‌ அவ்வாறு இருப்பதில்லை! நாம்‌ மிகவும்‌ 
அன்புசெலுத்துகன்ற நமது பிள்ளைகள்தான்‌ மிகவும்‌ மோசமாகப்‌ 
பாதிக்கப்பட்டவர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌. 


சந்தோஷம்‌ இழப்பு 
யூதாவின்‌ மக்கள்‌ தங்கள்‌ மற்ற இழப்புக்களுடன்‌ கூட, சந்தோஷத்தின்‌ 
முடிவையும்‌ கண்டனர்‌: 


எங்கள்‌ இருதயத்தின்‌ களிகூருதல்‌ ஒழிந்துபோயிற்று, எங்கள்‌ 
சந்தோஷம்‌ துக்கமாய்‌ மாறிற்று. எங்கள்‌ தலையிலிருந்து கிரீடம்‌ 
விழுந்தது, ஐயோ! நாங்கள்‌ பாவஞ்செய்தோமே. அதினால்‌ எங்கள்‌ 
இருதயம்‌ பலட்சயமாயிற்று, அதினால்‌ எங்கள்‌ கண்கள்‌ இருண்டு 
போயின. பாழாய்க்கிடக்கிற சீயோன்‌ மலையின்மேல்‌ நரிகள்‌ 
ஓடித்திரிகிறது (5:15-18). 


சந்தோஷம்‌ என்பது கேளிக்கையைப்‌ போன்றது அல்ல. கேளிக்கை 
என்பது புறம்பானதாகவும்‌ தற்காலிகமானதாகவும்‌ உள்ளது, இது ஒரு 
பொழுதுபோக்கு நிகழ்ச்சி அல்லது செயல்‌ நடைபெறும்போது மாத்திரம்‌ 
உள்ளதாகும்‌. இதற்கு நேர்மாறாக, சந்தோஷம்‌ என்பது இருதயத்தின்‌ 
உள்ளான நிலைமையாகவும்‌, நம்முடன்‌ எப்போதும்‌ இருந்து 
நிலைவரப்படுவதாகவும்‌ உள்ளது. சந்தோஷம்‌ என்பது ஒரு கேளிக்கை அனு 
பவத்தை உயர்த்த முடியும்‌, ஆனால்‌ கேளிக்கை என்டது சந்தோஷத்தைக்‌ 
கொண்டுவர இயலாது. 

உண்மையான சந்தோஷம்‌ என்பது உயர்வான நோக்கத்தினால்‌ - 
மேன்மைப்படுத்தப்பட்ட அடைவு இலக்கினால்‌, தேவனுடைய அறி 
வினால்‌ தரப்பட்ட இலக்கினால்‌- உண்டாக்கப்படுகிறது. சந்தோஷம்‌ 
என்பது -நீங்கள்‌ தேவனுடையவர்கள்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ உங்களுடையவர்‌ 
என்று அறிந்து - கேவனுடன்‌ கொண்டுள்ள நெருக்கமான உறவாக உள்ளது. 
தேவனுடைய நிலையான பிரசன்னத்தில்‌ வாழ்கின்றவரிடத்திலிருந்து இதை 
எடுத்துப்போட இயலாது, அல்லது இது தேவனுடைய நிலையான 
பிரசன்னத்தில்‌ இல்லாதவருக்குக்‌ கொடுக்கப்படவும்‌ இயலாது. யூதாவின்‌ 
மக்கள்‌ தங்கள்‌ நோக்கத்தைப்‌ பற்றிய கண்ணோக்கை இழந்தனர்‌; அவர்கள்‌ 
தேவனிடமிருந்து பிரிக்கப்பட்டவர்களாகி, தங்கள்‌ சந்தோஷத்தை இழந்‌ 
இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனுடனான தங்கள்‌ உறவை வளப்படுத்துவதில்‌ 
தவறியிருந்தனர்‌. 

அவர்கள்‌ சந்தோஷத்தை இழக்கக்‌ காரணமாய்‌ இருந்தது எது என்பதில்‌ 
எரேமியா மிகவும்‌ தெளிவாயிருந்தார்‌: “ஜயோ! நாங்கள்‌ பாவஞ்செய்‌ 
தோமே!” தேவன்‌ பரிசுத்தராக இருக்கின்றார்‌! அவர்‌ பாவம்‌ உள்ள 
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இடத்தில்‌ நிலைத்திருக்க இயலாது. வேண்டுமென்றே தொடர்ந்து 
செய்யப்படுகிற பாவத்தின்‌ பிரசன்னத்தில்‌ வாசம்‌ செய்தல்‌ என்பது அவரது 
இயல்புக்கு நேர்மாறானதாக உள்ளது. அவர்‌ பரிசுத்தராய்‌ இருக்கிறது போல 
நாமும்‌ பரிசுத்தராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகவே அவர்‌ நம்மை 
அழைத்திருக்கின்றார்‌ (1 பேது. 1:16). 








செய்தி என்ன? 

எரேமியாவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்து (இதுவரையிலும்கூட) மக்கள்‌ அதிக 
மாய்‌ மாற்றம்‌ அடைந்திருக்கவில்லை, நாம்‌ மாற்றம்‌ அடைந்திருக்கின்‌ 
றோமா? நமது இயல்பும்‌, நாம்‌ பாவத்திற்குச்‌ சாய்தலும்‌ இன்னமும்‌ 
அதேபோல்‌ உள்ளது. பாவத்தின்‌ விளைவுகளும்‌ இன்னமும்‌ அதேபோல்‌ 
உள்ளன. 

வேதாகமம்‌ முழுவதிலும்‌, பாவத்தின்‌ விளைவுகள்‌ என்பவை, 
சாத்தியமான அளவுக்கு மிகவும்‌ வரைவியல்ரீதியாக விவரிக்கப்பட்டுள்ளன. 
அந்தச்‌ செய்தியை நாம்‌ பெறும்படி தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌! 

தூர்க்கதரிசிகளின்‌ காலத்தில்‌ பாவத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுதல்‌ என்பது 
புகழற்றதாக இருந்தது, மற்றும்‌ இப்போதும்‌ அது புகழற்றதாகவே உள்ளது. 
மக்கள்‌ தங்கள்‌ அழகின்மையை எதிர்கொள்ளவோ அல்லது அதை 
ஓப்புக்கொள்ளவோ விரும்புவதில்லை. எரேமியாவினால்‌ தீட்டப்பட்ட 
சித்திரமானது பாவத்தின்‌ இயல்பைப்‌ பற்றி நாம்‌ அறியத்‌ தேவையான 
நான்கு உண்மைகளை வெளிப்படுத்துறெது. 

(1) பாவம்‌ வஞ்சிக்றெது. யூதாவிலும்‌ எருசலேமிலும்‌ இருந்த மக்கள்‌ 
குங்கள்‌ மீது அப்படிப்பட்ட அழிவை வேண்டுமென்றே வரவழைத்துக்‌ 
கொண்டிருக்க மாட்டார்கள்‌. பாவத்தைப்‌ பற்றி அவர்களுக்கு 
கூறப்பட்டிருந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ பாவத்தின்‌ வஞ்சனையினால்‌ பார்வை 
பறிக்கப்பட்டு இருதயக்‌ கடினம்‌ அடைந்திருந்தனர்‌. அதனால்தான்‌ 
எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, “உங்களில்‌ ஒருவனாகிலும்‌ 
பாவத்தின்‌ வஞ்சனையினாலே கடினப்பட்டுப்‌ போகாதபடிக்கு, இன்று 
என்னப்படுமளவும்‌ நாடோறும்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ புத்திசொல்லுங்கள்‌” 
என்று நமக்கு அறிவுறுத்தல்‌ கொடுத்தார்‌ (எபி. 3:13). சரியானது மற்றும்‌ 
குவறானது பற்றிய நமது புறிந்து கொள்ளுதலைக்‌ குழப்பம்‌ அடையச்‌ 
செய்வதின்மூலம்‌ பாவம்‌ நம்மை வஞ்சிக்கிறது. பாவத்தின்‌ வஞ்சனை பற்றி 
எரேமியா கொடுக்கும்‌ விளக்கத்துடன்‌ இந்த உலகம்‌ கொடுக்கும்‌ 
விளக்கத்தை ஒப்பிடுகையில்‌, இது (உலகம்‌ கொடுக்கும்‌ விளக்கம்‌) மிகவும்‌ 
மென்மையானதாக உள்ளது. 





1 யோவா. 3:4, “பாவஞ்செய்கிற எவனும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை 
மீறுகிறான்‌. நியாயப்பிரமாணத்தை மீறுறெதே பாவம்‌” என்று கூறுகிறது. 
நியாயப்பிரமாணத்தை மீறுதல்‌ என்பது குறிப்பாகத்‌ தேவனுடைய 
பிரமாணத்தை அல்லது சித்தத்தை மீறி நடத்தலை அர்த்தப்படுகிறது. பாவம்‌ 
என்றால்‌ என்ன என்பதை அறிவதற்கு அதைப்‌ பற்றிக்‌ தேவன்‌ என்ன 
கூறுகின்றார்‌ என்பதை நாம்‌ அறிந்தாக வேண்டும்‌. சரியானது மற்றும்‌ 





217 





தவறானது என்பது பற்றிய தேவனுடைய கர அளவையை மீறுகுல்‌ என்பது 
பாவமாக உள்ளது. 1 யோவா. 5:17, “அநீதியெல்லாம்‌ பாவந்தான்‌” என்று 
கூறுகிறது. நடக்கைக்கான தேவனுடைய தர அளவையின்படி வாழத்‌ 
தவறுகல்‌ என்பது அநீதியாக உள்ளது. 

நாம்‌ பாவம்‌ செய்திருப்பதாக ஓப்புக்கொண்டாலும்‌, விளைவுகள்‌ 
கடுமையானதாயிராது அல்லது அவற்றிலிருந்து நாம்‌ எப்படியாவது 
குப்பிவிடலாம்‌ என்று நினைக்கும்படி சுலபமாக வஞ்சிக்கப்பட்டு 
விடுகின்றோம்‌. அதுவே சாத்தான்‌ ஏதேன்‌ தோட்டத்தில்‌ ஏவாளிடத்தில்‌ 
கூறிய முதல்‌ பொய்யாயிருந்தது (ஆதி. 3:4, 5). தேவன்‌, “உங்கள்‌ பாவம்‌ 
உங்களைத்‌ தொடர்ந்துபிடிக்கும்‌ என்று நிச்சயமாய்‌ அறியுங்கள்‌” என்று 
கூறியிருக்கின்றார்‌ (எண்‌. 32:23). 

(2) பாவம்‌ ரம்மை) தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பிரிக்கிறது. ஏசா. 59:1, 
2 பின்வருமாறு கூறுகிறது: 











இதோ, இரட்சிக்கக்கூடாதபடிக்குக்‌ கர்த்தருடைய கை 
குறுகிப்போகவுமில்லை, கேட்கக்கூடாதபடிக்கு அவருடைய செவி 
மந்தமாகவுமில்லை. உங்கள்‌ அக்கிரமங்களே உங்களுக்கும்‌ உங்கள்‌ 
தேவனுக்கும்‌ நடுவாகப்‌ பிரிவினை உண்டாக்குகிறது, உங்கள்‌ 
பாவங்களே அவர்‌ உங்களுக்குச்‌ செவிகொடாதபடிக்கு அவருடைய 
முகத்தை உங்களுக்கு மறைக்கிறது. 





தேவனால்‌ தனித்து விடப்பட்ட ஆத்துமாவை எந்த வார்த்தையினாலும்‌ 
விவரிக்க இயலாது. ஏதேன்‌ தோட்டத்திலிருந்து பிரிக்கப்படுதல்‌ என்பதே 
ஆதாமுூடைய பாவத்தின்‌ மாபெரும்‌ விளைவாக இருந்தது, ஏனென்றால்‌ 
அது தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ இருந்து பிரிதல்‌ என்று அர்த்தப்பட்டது. 
யூதா, தேவனால்‌ தனித்து விடப்பட்ட நாடு என்ற வகையில்‌ அதன்‌ 








விளைவுகளில்‌ துயரப்பட்டது. ரோமர்‌ 1ல்‌, தேவனைப்‌ பற்றி 
அறியாதவர்களைப்‌ பற்றி விவரிக்கையில்‌ பவுல்‌, “தேவன்‌ அவர்களை ... 
ஓப்புக்கொடுத்தார்‌” என்று மூன்று முறை கூறினார்‌ (வசனங்கள்‌ 24, 26, 29). 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பிரிந்தவர்கள்‌ பற்றிய மிகவும்‌ வரைவளவான 
விவரிப்பானது இயேசுவினால்‌, மத்‌. 25:31-46ல்‌ உள்ள உவமையில்‌ 
குரப்பட்டது. வசனம்‌ 41, “சபிக்கப்பட்டவர்களே, என்னைவிட்டு, பிசாசுக்‌ 
காகவும்‌ அவன்‌ தூதர்களுக்காகவும்‌ ஆயத்தம்பண்ணப்பட்டிருக்கிற நித்திய 
அக்கினியிலே போங்கள்‌” என்று கூறுகிறது. 

பாவம்‌ மாத்திரமே ஒரு ஆத்துமாவை நித்தியத்திற்கும்‌ அழிக்கக்கூடிய 
ஓரே விஷயமாக உள்ளது. மரணம்‌ என்பது, பாவத்தின்‌ கடைசியான மற்றும்‌ 
நிறைவான கிரயமாக உள்ளது (ரோம. 6:23). உடல்‌ ரீதியான மரணம்‌ 
என்பது, உடலில்‌ இருந்து ஆவி பிரிதல்‌ என்பதாக உள்ளது (யாக்‌. 2:26); 
ஆவிக்குரிய மரணம்‌ என்பது, ஆத்துமா தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பிரிதல்‌ 
என்பதாக உள்ளது. நாம்‌ உடலுக்குரிய மரணத்திலிருந்து தப்பிக்க இயலாது, 
ஆனால்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பிரிதல்‌ என்ற மரணத்தில்‌ இருந்து தப்பிக்க 
அவர்‌ நமக்கு வழியை ஏற்படுத்தியிருக்கின்றார்‌. 
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(3) பாவம்‌ அடிமைப்‌. படுத்துகிறது. பவுல்‌, “மரணத்துக்கேதுவான 
பாவத்துக்கானாலும்‌, நீதிக்கேதுவான கீழ்ப்படிதலுக்கானாலும்‌, எதற்குக்‌ 
கீழ்ப்படியும்படி உங்களை அடிமைகளாக ஓப்புக்கொடுக்கிறீர்களோ, 
அதற்கே கழ்ப்படிறெ அடிமைகளாயிருக்கிறீர்களென்று அறியீர்களா?” 
என்று எழுதினார்‌ (ரோம. 6:16). நாம்‌ யாவருமே ஏதாவது ஒன்றிற்கு 
ஊழியம்‌ செய்கின்றோம்‌. இங்கும்‌ இதற்குப்பின்பும்‌ நமது வாழ்வின்‌ 
தகுதியானது, நமது எஜமானர்களின்‌ பண்பைச்‌ சார்ந்ததாக இருக்கும்‌. 
பாவம்‌ என்பது ஒரு அற்பமான எஜமானாக, ஒரு இரக்கமற்ற 
சர்வாதிகாரியாக இருக்கிறது. 

(4) பாவம்‌ மோசம்போக்குறெது, கன்டனம்‌ பண்ணுகிறது, கடைசியில்‌ 
அழித்துப்‌ போடுகிறது. பவுல்‌ எபேசுவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களை, 
“அந்தப்படி,முந்தின நடக்கைக்குறிய மோசம்போக்கும்‌ இச்சைகளாலே 
கெட்டுப்போகிற பழைய மனுஷனை நீங்கள்‌ களைந்துபோடு(ங்கள்‌)” என்று 
வற்புறுத்தினார்‌ (எபே. 4:22). பாவம்‌ என்பது, படிப்படியாக அழிக்கிறது 
மற்றும்‌ அது அத்துமாவையும்‌ உடலையும்‌ படிப்படியாக உருக்‌ 
குலைக்கிறது. பாவம்‌ நிறைந்த வாழ்வுப்பாணி என்பது புதைமணல்‌ 
போன்றதாக உள்ளது: நீங்கள்‌ எவ்வளவு நீண்டகாலம்‌ அதில்‌ 
இருக்கின்றீர்களோ, அவ்வளவுக்கு அதில்‌ இருந்து வெளியேறுதல்‌ என்பது 
கடினமானதாக உள்ளது. 

இருப்பினும்‌ உங்களால்‌ அதிலிருந்து வெளியேற முடியும்‌! “பாவத்தின்‌ 
சம்பளம்‌ மரணம்‌, தேவனுடைய கிருபைவரமோ நம்முடைய கர்த்தராகிய 
இயேசுகறிஸ்துவினால்‌ உண்டான நித்தியஜீவன்‌” (ரோம. 6:23). நமக்கு 
ஜீவனைக்‌ கொண்டு வருவதற்காக இயேசுவின்‌ மரணமானது நமது 
பாவத்திற்கான கிரயத்கைச்‌ செலுத்திற்று. ஆவிக்குரிய மரணம்‌ என்பது 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பிரிதல்‌ என்றிருக்குமென்றால்‌, ஆவிக்குரிய வாழ்வு 
என்பது தேவனுடன்‌ ஐக்கியமாயிருத்தல்‌ என்பதாக உள்ளது. நம்மை 
தேவனுடன்‌ நிரந்தரமாக ஒன்றித்திருக்கச்‌ செய்வதற்காக இயேசு 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து தற்காலிகமாகப்‌ பிரிந்திருந்தார்‌. எபேசியர்‌ 4ல்‌ 
பவுல்‌, பழைய மனுஷனைக்‌ களைந்து போடுதல்‌ பற்றிப்‌ பேசியபின்பு, 
“உங்கள்‌ உள்ளத்திலே புதிதான ஆவியுள்ளவர்களாயெ, மெய்யான 








நீதியிலும்‌ பரிசுத்தத்திலும்‌ தேவனுடைய சாயலாகச்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்ட 





புதிய மனுஷனைத்‌ தரித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌” என்று தொடர்ந்து கூறினார்‌ 
(வசனங்கள்‌ 23, 24). 

உங்கள்‌ வாழ்வை பாவம்‌ கட்டுப்படுத்துவதினாலும்‌, அதன்‌ வஞ்சனை 
யான மற்றும்‌ அழிக்கக்கூடிய இச்சைகளுக்கு அடிமைப்பட்டிருப்‌ 
பதினாலும்‌ நீங்கள்‌ களைப்புற்றிருந்தால்‌, நீங்கள்‌ உங்கள்‌ வாழ்க்கைக்கான 
நோக்கத்தை மாற்ற முடியும்‌. நீங்கள்‌ பாவச்‌ சேற்றில்‌ அமிழ்த்தப்‌ 
பட்டதினால்‌ களைப்புற்று, பரிசுத்த தன்மையின்‌ சந்தோஷத்தை அனு 
பவிக்க விரும்பினால்‌, மோசம்போக்கும்‌ வாழ்வின்‌ விலங்குகளை 
உடைக்கும்‌ வல்லமையை அருளுகின்ற இயேசுகிறிஸ்துவை உரிமை 
கோருங்கள்‌. நீங்கள்‌ தேவனுடைய சாயலாக்கப்பட்ட ஒரு புதிய நபராக 
முடியும்‌. நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவின்மீது கொண்டுள்ள அன்பையும்‌ அவரை 
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உங்கள்வாழ்வின்‌ ஆண்டவராக்குவதற்கான உங்கள்‌ மனவிருப்பத்தையும்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்க அவருக்குள்‌ ஒருக்காலும்‌ முழுக்காட்டப்படாதிருந்தால்‌, 
அதை நீங்கள்‌ இன்றே செய்ய வேண்டும்‌. 

ஏறக்குறைய இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்பு இயேசு 
மனவிருப்பத்துடன்‌ சிலுவைக்குச்‌ சென்ற போதே, நமது பாவங்களுக்கு 
விலைசெலுத்தும்‌ நாளானது வந்திருந்தது. விலகித்திரிந்த மக்களினால்‌ 
குவிக்கப்‌ பட்டிருந்த பாவக்கடன்களுக்கு விலைசெலுத்துவதற்காக அவர்‌ 
அங்கு சென்றார்‌. அவரைப்‌ பின்பற்றவிருந்த எல்லா மக்களுடைய 
பாவக்கடன்களையும்‌ முன்னதாகவே செலுத்தித்தூர்க்க அவர்‌ அவ்வாறு 
சென்றார்‌. நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பாவங்களுக்காக இயேசு ஏற்கனவே 
செலுத்தியுள்ள கிரயத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ளமுடியும்‌ அல்லது நீங்களாகவே 
அதற்குரிய விலையைச்‌ செலுத்தக்‌ கூடும்‌. நீங்கள்‌ விலையைச்‌ 
செலுத்துவதாயிருந்தால்‌, பரலோகத்தைத்‌ தவறவிட்டு விடுவீர்கள்‌. 
உங்களுக்காக இயேசு செலுத்திய கிரயத்தை நீங்கள்‌ ஏற்றுக்கொண்டால்‌, 








எவரொருவருக்கும்‌ அளிக்கப்பட்டவற்றிலேயே மாபெரும்‌ கொடையை 
நீங்கள்‌ பெற்றுக்கொள்ள முடியும்‌: அது நித்திய ஜீவன்‌ என்ற கொடையே 
ஆகும்‌. இன்றைய நாளை நீங்கள்‌ விலைசெலுத்தும்‌ நாளாக்குங்கள்‌ - இது 
உங்கள்‌ பாவங்களுக்காக விலைசெலுத்தக்‌ கிறிஸ்துவை அனுமதிக்கும்‌ 
நாளாகட்டும்‌ மற்றும்‌ உங்கள்‌ வாழ்வின்‌ மாபெரும்‌ கொடையை 
ஏற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌. 
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சர்வ வல்லவ], என்னை 
நினைவில்‌ வையும்‌! 


[5:19-22] 


எரேமியா தமது புலம்பல்களை முடிக்கையில்‌, அவர்‌ மூன்று 
விஷயங்களுக்காகத்‌ தேவனிடத்தில்‌ ஜெபித்தார்‌: நினைவுகூருதல்‌, 
மீளக்கட்டி யெழுப்புகல்‌ மற்றும்‌ புதுப்பித்தல்‌: 


கர்த்தாவே, நீர்‌ என்றென்றைக்கும்‌ இருக்கிறீர்‌, உம்முடைய 
சிங்காசனம்‌ தலைமுறை தலைமுறையாக நிலைநிற்கும்‌. தேவரீர்‌ 
என்றைக்கும்‌ எங்களை மறந்து, நெடுங்காலமாக எங்களைக்‌ 
கைவிட்டிருப்பதென்ன? கர்த்தாவே, எங்களை உம்மிடத்தில்‌ 
திருப்பிக்கொள்ளும்‌, அப்பொழுது திரும்புவோம்‌, பூர்வகாலத்‌ 
திலிருந்ததுபோல எங்கள்‌ நாட்களைப்‌ புதியவைகளாக்கும்‌. எங்களை 
முற்றிலும்‌ வெறுத்துவிடுவீரோ? எங்கள்பேரில்‌ கடுங்கோப 
மாயிருக்கிறீரே (5:19-22). 


இவ்வார்த்தைகளுக்கு இசையமைக்கப்படும்‌ என்றால்‌, மூன்று 
வேண்டுகோள்கள்‌ அந்தப்‌ பாடலின்‌ பல்லவியை அமைப்பதாக இருக்கும்‌. 
அவைகள்‌ நம்பிக்கை நிறைந்த வேண்டுகோள்களாக, தேவன்‌ மக்களைத்‌ 
திரும்ப எடுத்துக்கொள்வதற்கான ஒரு விண்ணப்பமாக இருக்கின்றன. 
இந்தப்‌ புலம்பல்கள்‌ முழுவதிலும்‌, தேவன்‌ தமது மக்களை மறந்து 
விடுவதாகக்‌ காணப்பட்ட போதிலும்‌, அவர்‌ ஒருக்காலும்‌ அவர்களை 
மறப்பதில்லை என்று சுட்டிக்காண்பிக்கிற நம்பிக்கையின்‌ சுருக்கமான 





கூற்றுக்களை நாம்‌ கண்டுள்ளோம்‌. மீளச்‌ செய்தலுக்கான எரேமியாவின்‌ 
பாதையில்‌ நாம்‌ நடந்து, அவரது வேண்டுகோள்களைத்‌ தேவன்‌ 
நிறைவேற்றுவார்‌ என்ற அவரது நம்பிக்கையைக்‌ காண்போம்‌. 


எங்களை நினைவுகூரும்‌ 
தேவன்‌ யூதாவை மறந்திருந்தாரா? அவர்‌ துன்மார்க்கரின்‌ 
பாவங்களினிமித்தம்‌ நீதிமான்களையும்‌ கூடக்‌ கைவிட்டிருந்தாரோ? 
மன்னிப்பதற்குத்‌ தேவன்‌ கொண்டிருந்த மனவிருப்பத்தில்‌ எரேமியா 
சந்தேகத்தை வெளிப்படுத்தினாரா? அல்லது யூதாவின்‌ அக்ரெமங்களைத்‌ 
தேவன்‌ அகற்றிப்போடுவதற்கு நீண்ட காலம்‌ ஆகுமளவுக்கு அவைகள்‌ 
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மிகவும்‌ அதிகமாய்‌ இருந்தன என்று அவர்‌ ஓப்புக்கொண்டிருந்தாரா? இதனு 
டன்‌ ஒப்பிடக்கூடிய ஒரு முறையீட்டை, சிலுவையிலிருந்து இயேசு சங்‌. 
22:1ஐ மேற்கோள்‌ காண்பித்து ஏற்படுத்தினார்‌: “என்‌ தேவனே! என்‌ 
தேவனே! ஏன்‌ என்னைக்‌ கைவிட்டீர்‌” (மத்‌. 27:46ஆ). இயேசு, தனிமையில்‌ 
காம்‌ பாடுபட வேண்டியிருந்தது ஏன்‌ என்று அறியாதிருந்தாரா அல்லது 
அவர்‌ அந்தப்‌ பாடுகளின்‌ பெருந்துன்பத்தை மாத்திரம்‌ 
வெளிப்படுத்தினாரா? 

எரேமியாவின்‌ முறையிடுதல்‌ நம்பிக்கையற்றதாக இருக்கவில்லை. 
என்றென்றைக்கும்‌ ஆளுகைசெய்கின்ற தேவனுடைய இராஜரீகத்தை அவர்‌ 





ஓப்புக்கொண்டிருந்தார்‌. தேவன்‌ நினைவுகூருவதற்கு வல்லமையும்‌ 
செயல்படுவதற்கு அதிகாரமும்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே 
கட்டுபடுத்துபவராக இருக்கின்றார்‌. அவரது சிங்காசனம்‌ தலைமுறை தலை 
முறைக்கும்‌ உள்ளது. காலங்கள்‌ மாறலாம்‌. நிகழ்ச்சிகளும்‌ சூழ்நிலைகளும்‌ 
மாற்றப்படலாம்‌, ஆனால்‌ ஒரு விஷயம்‌ மாறாததாக உள்ளது: தேவனுடைய 
இராஜரீகமானது என்றைக்கும்‌ ஒரேமாதிரியாக நிலைத்துள்ளது. அவரது 
வசனம்‌ எல்லா தலைமுறைகளுக்குமானதாக உள்ளது. 

தேவன்‌ நம்மைப்போல்‌ காலத்தை அளவிடுவதில்லையாதலால்‌, அவர்‌ 





நம்மை மறந்து விட்டதாகத்‌ தோன்றலாம்‌. அவர்‌ தமது மக்களுக்குத்‌ தாம்‌ 
எவ்வளவாகத்‌ தேவை என்பதை அவர்கள்‌ உணர்ந்தரியக்‌ காரண 
மாகுமளவுக்குப்‌ போதிய காலகட்டத்திற்கு அவர்களைத்‌ தனிமையில்‌ 
விட்டுவிடுகின்றார்‌, ஆனால்‌ அவர்களை அவர்‌ மறப்பதில்லை! உண்மையில்‌ 
எருசலேம்‌ வீழ்ச்சியடைவதற்கு நீண்ட காலம்‌ முன்னதாகவே, தேவன்‌ 
ஏற்கனவே, மீட்சியிறரடே காண்பவர்கள்‌ யார்‌ என்பதை நியமித்திருந்தார்‌. 
அடிமைத்தனத்தில்‌ இருந்து அவர்களின்‌ விடுதலையானது ஏற்கனவே 
திட்டமிடப்பட்டிருந்தது. அதை எரேமியா அறிந்திருந்தார்‌. 
தேவனுடைய மக்கள்‌ அவரை மறக்கக்‌ கூடாது என்பதே 
அவர்களின்மீது தேவனுடைய அக்கறையாக இருந்தது. எழுபது ஆண்டுகள்‌ 
அடிமைத்தனத்தினாடாக அவர்களின்‌ விசுவாசத்தை உயிருடன்‌ காத்துக்‌ 
கொள்வதற்காக அவர்‌ ஏற்கனவே இரண்டு தீர்க்கதரிசிகளை நியமித்‌ 
திருந்தார்‌. கி.மு.586ல்‌ எருசலேம்‌ அழிக்கப்பட்டபோது பாபிலோனில்‌ 
தானியேலும்‌ எசேக்கியேலும்‌ இருந்தனர்‌. கி.மு.606ல்‌ எருசலேம்‌ முதன்‌ 
முறை பிடிக்கப்பட்டபோது, தானியேல்‌ பிடிக்கப்பட்டு அழைத்துச்‌ 
செல்லப்பட்டிருந்தார்‌. அவர்‌ அரசனின்‌ அரண்மனையில்‌ சேவிப்பதற்குப்‌ 
பயிற்றுவிக்கப்பட்ட வர்களில்‌ ஒருவராக இருந்தார்‌ (கூனி. 1) ஒன்பது 
ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, கி.மு. 597ல்‌, எசேக்கியல்‌ வந்து சேர்ந்தார்‌. 
அரண்மனையில்‌ தானியேலுக்கு இருந்த செல்வாக்கு, யூத நாட்டில்‌ ஊழியம்‌ 
செய்துகொண்டிருந்த எசேக்கியேல்‌ ஏற்கனவே நன்குஅறிந்த ஒன்றாக 
இருந்தது (எசே. 14:14, 20). எருசலேம்‌ எரிக்கப்பட்ட பின்பு சிறைப்‌ 
பிடிக்கப்பட்டவர்கள்‌ வந்து சேர்ந்தபோது, அழிவு நேர்ந்திருந்தது ஏன்‌ என்று 
விளக்கம்‌ அளிக்க எசேக்கியேல்‌ புறப்பட்டார்‌. அவரது புத்தகத்தின்‌ 
நாற்பத்தி எட்டு அதிகாரங்களில்‌, “நானே ஆண்டவர்‌ என்று நீங்கள்‌ 
அறிவீர்கள்‌” என்ற சொற்றொடரை நாம்‌, அறுபதுக்கும்‌ அதிகமான 
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முறைகள்‌ காணுகின்றோம்‌. இந்தச்‌ சொற்றொடரானது, சிறைப்பிடிக்கப்‌ 
பட்டவர்களின்‌ மத்தியில்‌ தேவனுடைய செயல்பாட்டின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌ எப்போதும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. அவர்களின்‌ நாடு 
மற்றும்‌ சுதந்திரம்‌ ஆகியவை வேதனை நிறைந்த வகையில்‌ இறக்கப்பட்டது 
கூட, தேவனே கர்த்தராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதை அவர்களுக்குப்‌ 
போதிக்கவும்‌ அதை அவர்கள்‌ நினைவுகூரவும்‌ காரணமாகவே இருந்தது. 
அவர்கள்‌ அந்தப்‌ பாடத்தை மறக்கவில்லை. அடிமைத்தனத்தில்‌ இருந்து 
திரும்பியபின்பு, அவர்கள்‌ விக்ரெக ஆராதனைக்குள்‌ திரும்பவும்‌ 
ஒருக்காலும்‌ விழுந்துபோகாதிருந்தனர்‌. 

தேவனுக்காகப்‌ பேசியதில்‌ எசேக்கியேல்‌, “ஆகிலும்‌ உன்‌ இளவயதில்‌ 
உன்னோடே பண்ணின என்‌ உடன்படிக்கையை நான்‌ நினைத்து, நித்திய 
உடன்படிக்கையை உனக்கு ஏற்படுத்துவேன்‌ ... நான்‌ கர்த்தர்‌ என்று 
அறிவாய்‌” (எசே. 16:60-62). தேவன்‌ உண்மையுள்ளவராக இருக்கின்றார்‌! 
அவர்‌ மறந்துபோகமாட்டார்‌! “நாம்‌ அவரை மறந்துபோய்‌ விடுவோமா?” 
என்பதே கேள்வியாக உள்ளது. நம்‌ வாழ்வில்‌ எத்தனை நாட்கள்‌, நாம்‌ 
தேவனைப்பற்றி மிகவும்‌ அரிதாகவே சிந்தித்துப்‌ பார்த்த நிலையில்‌ கடந்து 
சென்றுள்ளன? நம்மில்‌ எத்தனைபேர்‌ தேவனுடன்‌ அன்றாட அடிப்‌ 
படையில்‌ நாம்‌ செயல்பட அவசியம்‌ இராதபடிக்கு, அவரை நமது வாழ்வின்‌ 
மையத்திலிருந்து புறம்பே விளம்பிற்குத்‌ கள்ளியிருக்கன்றோம்‌? எத்தனை 
பேர்‌ துன்பம்‌ வரும்போது மாத்திரம்‌ தேவனை நினைக்கின்றனர்‌? நாம்‌ 
தேவனை ஒரு மருத்துவரைப்போல்‌, அத்தியாவசியத்‌ தேவை ஏற்படும்‌ 
போது மாத்திரம்‌ அவரை அழைக்கின்றோமா? 

மக்கள்‌ தேவனை மறந்திருந்த ஒரு காலத்தில்‌ எரேமியா வாழ்ந்தார்‌. 
தேவன்‌ மக்களை மறந்துவிட அல்லது கைவிட வேண்டாம்‌ என்று எரேமியா 
வேண்டிக்கொண்டதில்‌ வியப்பெதுவும்‌ இல்லை. ஜெபத்தை முறையாகச்‌ 
செய்தல்‌, வேதாகம வாசிப்பு மற்றும்‌ ஆராதனை ஆகியவற்றில்‌ ஒழுங்கும்‌ 
கிரமமுமாக இருத்தல்‌ என்பதற்கு இவைகள்‌ தேவனை நமக்கு நினைவூட்டு 
கின்றன என்பது ஒரு காரணமாக உள்ளது. மறத்தல்‌ என்பது எவ்வளவு 
சுலபமானது என்பதைத்‌ தேவன்‌ அறிந்திருக்கின்றனார்‌. அவர்‌ இன்னமும்‌ 
இருக்கின்றார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ இன்னமும்‌ தேவனாகவே இருக்கின்றார்‌ 
என்பதை நமக்கு நினைவூட்டுவதற்காக அவர்‌ வாழ்வின்‌ சாலை நெடுகிலும்‌ 
அடையாளப்‌ பலகைகளை வைத்திருக்கின்றார்‌. ஆராதனைக்கான 
வாய்ப்புக்களுக்கு நாம்‌ கவனம்‌ செலுத்தாதபோது, ஜெபிப்பதற்கு மிக 
அரிதாகவே நினைக்கின்றபோது, வேதாகமத்தின்‌ மூலம்‌ தேவன்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ பேசுவதற்கு அனுமதிக்க நேரம்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளாதபோது, 
அவர்‌ நமது கவனத்தைப்‌ பெறுவதற்கு அதிக அழிவுதரும்‌ வழிமுறைகளைச்‌ 
செயல்படுத்த வேண்டியதாகிறது. யூதா மற்றும்‌ எருசலேமின்‌ அனுபவத்தில்‌ 
இருந்து நாம்‌ பாடங்களைக்‌ கற்றுக்கொள்வோம்‌. 





எங்களை மீளக்கட்டுவியும்‌ 
மீளக்கட்டுவித்தல்‌ என்பது வேதாகமத்தின்‌ ஆய்வுப்பொருளாக 
உள்ளது. ஏதேன்‌ தோட்டத்தில்‌ ஆதாம்‌ ஏவாள்‌ ஆகியோரின்‌ வீழ்ச்சியில்‌ 
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இருந்து (அதி. 3) வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ முடிவு வரையிலும்‌, 
தேவன்‌ தம்முடைய மக்களைத்‌ தம்மிடத்தில்‌ மீளக்கட்டுவித்துக்‌ 
கொள்வதற்காக அவர்களின்‌ வாழ்வில்‌ கிரியை செய்கின்றவராய்‌ இருந்தார்‌. 
“மீளக்கட்டுவித்தல்‌”” என்பது தொடக்க நிலைக்குத்‌ திரும்புதல்‌ என்று 
அர்த்தப்படுறைது. ஒரு வீட்டை மீளக்கட்டுவித்தல்‌ என்றால்‌, அதைத்‌ 
தொடக்கத்தில்‌ கட்டியவரால்‌ உண்டாக்கப்பட்ட அதே போன்ற நிலைக்கு 
அதைத்‌ திரும்பவும்‌ கட்டியெழுப்புதல்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறது. கார்‌ 
ஓன்றை மீளக்கட்டுவித்தல்‌ என்பது, அது தொழிற்சாலையில்‌ இருந்து 
வெளிவந்த போது இருந்தவாறு அதைத்‌ திரும்பச்‌ செப்பனிடுதல்‌ என்று 
அர்த்தப்படுகிறது. 

யூதா நாடானது தேவனால்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட நாடு என்ற 
வகையில்‌ அது முன்பிருந்த தனது தோற்றக்கால இடம்‌ மற்றும்‌ நிலை 
ஆகியவற்றிற்குத்‌ திரும்ப வேண்டும்‌ என்பதே எரேமியாவின்‌ வேண்டு 
கோளாக இருந்தது. அவர்‌ யூதாவின்‌ வளம்‌ வாய்ந்த நாட்களில்‌ இருந்த 
வாழ்வின்‌ வழிமுறைகளைப்பற்றி நினைத்திருக்கலாம்‌. மிகவும்‌ முக்கியமாக 
அவர்‌, மக்கள்‌ கேவனுடன்‌ உள்ள சரியான உறவுமுறைக்கு மீளக்கட்டி 








எழுப்பப்பட வேண்டும்‌ என்று கேட்டுக்கொண்டிருந்தார்‌. தேவன்‌ 
அவர்களை உண்மைக்‌ தன்மைக்கும்‌ நீதிக்கும்‌ மீளக்கட்டி எழுப்ப 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்பினார்‌. தேவன்‌ அவர்களை அடிமைத்‌ 
தனத்தில்‌ இருந்து திருப்பி மீண்டும்‌ அவர்களை ஒரு மக்களினமாகக்‌ கட்டி 
எழுப்புவார்‌ என்று அவர்‌ ஏற்கனவே அறிந்திருந்தார்‌. அவர்‌ தமது 
தீர்க்கதரிசனங்களின்‌ புத்தகத்தில்‌, “நான்‌ அவைகளை விசாரிக்கும்‌ 
நாள்வரைக்கும்‌ அவைகள்‌ அங்கே இருக்கும்‌, பின்பு அவைகளைக்‌ திரும்ப 
இந்த ஸ்தலத்திற்குக்‌ கொண்டுவரப்பண்ணுவேன்‌ என்று கர்த்தர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌” (எரே. 27:22). மற்றும்‌ அவர்‌, “நான்‌ உனக்கு ஆரோக்கியம்‌ 





வரப்பண்ணி, உன்‌ காயங்களை ஆற்றுவேன்‌ என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌” 
என்றும்‌ அறிவித்தார்‌ (எரே. 30:17). தொடர்ந்து வரும்‌ வசனங்களில்‌, 
அவர்‌ மக்களை அவர்களின்‌ சொந்த நாட்டிற்குத்‌ திரும்பக்‌ கொண்டு 
வருவதற்குத்‌ தேவனுடைய வாக்குத்தத்தங்களை விரிவாகக்‌ கூறினார்‌. 
எழுபது ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு பாபிலோன்‌, பெர்சியப்‌ பேரரசடம்‌, 
பெர்சிய அரசரான கோரேஸ்‌ என்பவரிடம்‌ வீழ்ச்சியடைந்தது, அவர்‌ 
அடிமைத்தனத்தில்‌ இருந்த மக்கள்‌ யாவரும்‌ தங்கள்‌ சொந்த நாட்டிற்குச்‌ 
செல்லவும்‌, நகரத்தையும்‌ தேவாலயத்தையும்‌ மீண்டும்‌ கட்டி எழுப்பவும்‌ 
ஆணை பிறப்பித்தார்‌ (எஸ்றா 1:1-4). இது “எரேமியாவின்‌ வாயினால்‌ 





உரைக்கப்பட்ட கர்த்தருடைய வார்த்தையை” நிறைவேற்றுவதற்கானதாக 
இருந்தது. தேவன்‌ தமது வாக்குத்தத்தங்களைக்‌ காக்கின்றார்‌ என்பதை 
எரேமியா அறிந்திருந்தார்‌. அதை மக்கள்‌ அறிய வேண்டும்‌ என்று 
விரும்பினார்‌. அவர்‌ தேவனுடைய சித்தம்‌ என்று தாம்‌ முன்பே 
அறிந்திருந்தது எதுவோ, அதற்காக ஜெபித்தார்‌. 

“ஓ கர்த்தாவே, எங்களை உம்மிடத்திற்கு மீளக்கட்டுவியும்‌” என்பது 
இன்றைய நாட்களிலும்‌ அவசியமாக உள்ள ஜெபமாக நிலைத்திருக்றெது. 
மீளக்கட்டுவித்தல்‌ என்பது ஒருமுறை செய்து முடிக்கப்பட்டுவிடக்கூடிய 
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விஷயம்‌ அல்ல. இது தொடர்ச்சியான ஒரு செயல்முறையாக உள்ளது. 
தேவனுடைய மக்களை அவரிடமாக மீளக்கட்டுவித்தல்‌ என்பதே 
இயேசுவின்‌ ஊழியமாக இருந்தது. ஒரு மக்களைத்‌ தேவனிடத்திற்கு மீளக்‌ 
கட்டுவித்தல்‌ என்பதே புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ ஊழியமாக உள்ளது. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌, சபைக்கு 
இயேசுவின்‌ உண்மையான சீஷத்துவத்தை மீளக்கட்டி யெழுப்புதல்‌ மற்றும்‌ 
பூமியில்‌ தேவன்‌ விரும்புகன்றபடி புதிய ஏற்பாட்டு சபையை மீளக்கட்டி 
எழுப்புதல்‌ என்பவைகளே நமது ஊழியமாக உள்ளது. ஒரு சகோதரர்‌ 
தேவனை விட்டுவிலகி, பாவத்தினால்‌ மேற்கொள்ளப்படுவார்‌ என்றால்‌, 
நாம்‌ “சாந்தமுள்ள ஆவியோடே அப்படிப்பட்ட வர்களைச்‌ சீர்பொருந்தப்‌ 
பண்‌(ண)” வேண்டும்‌ (கலா. 6:1). தேவன்‌ விரும்புகின்ற வகையில்‌ 
ஒவ்வொன்றையும்‌ மீளக்கட்டி எழுப்புதலென்பது உலகத்தின்‌ 
நம்பிக்கையாக உள்ளது. 


எங்களைப்‌ புதுப்பியும்‌ 

தேவனுடைய மக்களுக்கு மீளக்கட்டி எழுப்பப்படுதல்‌ மாத்திரமல்ல 
ஆனால்‌, புதுப்பித்தலும்‌ தேவையாக உள்ளது. பழையவைகள்‌ மீளக்கட்டி 
எழுப்பப்பட முடியும்‌, ஆனால்‌ மீளக்கட்டி எழுப்பப்படுதல்‌ என்பது 
ஒன்றைப்‌ புதிதாக்கி விடுவதில்லை. இயேசு, “நீங்கள்‌ மறுபடியும்‌ பிறக்க 
வேண்டும்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவா. 3:7). இதில்‌ இயேசு அர்த்தப்‌ 
படுத்தியது என்ன என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்வதில்‌, யூதர்களின்‌ நடத்துனராக 
இருந்த முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்த ஒரு மனிதர்‌ சிரமம்‌ அடைந்தார்‌. 
பழையதாக இருப்பதைத்‌ தேவனால்‌ மாத்திரமே புதிதாக்க முடியும்‌. இந்தப்‌ 
புதிதாக்குதல்‌ என்பது உடல்‌ரீதியானதல்ல; இது ஆவியின்‌ உள்ளான 
மறுமலர்ச்சியாக இருக்கிறது. தாவீது தேவனிடத்தில்‌, “தேவனே, சுத்த 
இருதயத்தை என்னிலே சிருஷ்டியும்‌, நிலைவரமான ஆவியை என்‌ 
உள்ளத்திலே புதுப்பியும்‌” என்று வேண்டுதல்‌ செய்தார்‌ (சங்‌. 51:10). நாம்‌, 
தேவன்‌ மாத்திரமே நம்மைப்‌ புதுப்பிக்க முடியும்‌ என்பதை உணர்ந்தறிவ 
தோடு, அவர்‌ தமது சித்தத்தை நமக்குள்‌ செயல்படுத்தக்‌ காத்திருப்பதற்கு 
மனவிருப்பம்‌ உள்ளவர்களாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. “கர்த்தருக்குக்‌ 
காத்திருக்கிறவார்களோ புதுப்பெலன்‌ அடைந்து, கழுகுகளைப்போலச்‌ 
செட்டைகளை அடித்து எழும்புவார்கள்‌, அவர்கள்‌ ஓடினாலும்‌ இளைப்‌ 
படையார்கள்‌, நடந்தாலும்‌ சோர்ந்துபோகார்கள்‌” (ஏசா. 40:31). 

ஆவிக்குரிய புதுப்பித்தல்‌ என்பது ஒரு தொடர்ச்சியான செயல்முறை 
யாகவும்‌ உள்ளது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ நன்றாக இருக்கும்‌ நிலையில்‌ கூடச்‌ 
சோர்ந்து போய்விட முடியும்‌. உடலுக்கு உணவளிப்பதும்‌ ஓய்வளிப்பதும்‌ 








எவ்வளவு அவசியமோ, அதுபோலவே ஆவிக்கும்‌ உணவளிப்பதும்‌ 
ஓய்வளிப்பதும்‌ அவசியமாக உள்ளது. உள்ளான மனுஷன்‌ என்ற 
ஆவியானது தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ இளைப்பாற வேண்டியதாக 
உள்ளது. ஒருமுறை இயேசு, தமது சீஷர்களிடத்தில்‌ “வனாந்தரமான 
ஓரிடத்தில்‌ தனித்துச்‌ சற்றே இளைப்பாறும்படி போவோம்‌ வாருங்கள்‌” 
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என்று கூறினார்‌ (மாற்‌. 6:31). இந்த “அமைதியான வேளை” என்பது 
அவர்களின்‌ சரீரப்பிரகாரமான உடல்களுக்கு இளைப்பாறுதல்‌ தருவதற்காக 
மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ ஆவிகளைப்‌ புத்துயிர்பெறச்‌ செய்வதற்கு 
மான வேளையாயிருந்தது என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. 

அமைதியாயிருப்பதற்கு, ஒவ்வொரு நாளிலும்‌ கொஞ்சம்‌ நேரத்தை 
ஒதுக்குங்கள்‌. தேவனுக்காகக்‌ காத்திருங்கள்‌, நீங்கள்‌ தேவனுடன்‌ ஜெபத்தில்‌ 
பேசுகையில்‌, அவர்‌ தமது வசனத்தின்‌ மூலமாக உங்களுடன்‌ பேசட்டும்‌. 
நீங்கள்‌ அவருடன்‌ எவ்வளவு அதிகமான நேரம்‌ செலவிடுகின்றீர்களோ, 
அவ்வளவுக்கு நீங்கள்‌ அவரைப்போல்‌ ஆவீர்கள்‌. அவருடைய பிரசன்னத்‌ 
தின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ நீங்கள்‌ எவ்வளவு அதிகமாகக்‌ குளிர்‌ காய்கின்றீர்களோ, 
அவ்வளவு அதிகமாக நீங்கள்‌ அவருடைய இயல்பில்‌ தோய்க்கப்படுவீர்கள்‌. 
தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ இருந்ததினால்‌ பிரகாசிக்கும்‌ முகத்தைப்‌ 
பெற்ற மோசேயைப்‌ போல்‌ (யாத்‌. 34:29-35), நீங்கள்‌ தேவனுடைய 
பிரசன்னத்தில்‌ இருந்திருக்கும்போது கிடைத்ததை உங்கள்‌ முகத்தில்‌ 
வெளிப்படுத்திக்‌ காண்பிப்பீர்கள்‌. எஜமானருடன்‌ அமைதியான கணத்தில்‌ 
ஒரு நாளைத்‌ தொடங்குங்கள்‌ அல்லது முடியுங்கள்‌ அல்லது இரண்டையும்‌ 
செய்யுங்கள்‌. தேவன்‌ உங்களைப்‌ புதுப்பிப்பார்‌! 








செய்தி என்ன? 

“ஓ தேவனே, எங்களை நினைவுகூரும்‌, எங்களை மீளக்கட்டி எழுப்பும்‌, 
எங்களைப்‌ புதுப்பியும்‌.” வேறொரு வகையில்‌ கவலை மிகுந்த பாடல்‌ 
ஒன்றிற்கு இது எவ்வளவு பொருத்தமான பல்லவியாக இருக்கிறது! 
எரேமியாவின்‌ இந்த எளிய ஜெபம்‌ நமது அன்றாட ஜெபங்களின்‌ ஒரு 
பகுதியாக இருக்க வேண்டும்‌. அவரது வார்த்கைகள்‌ நாம்‌ பாடுகின்ற ஒரு 
ஜெபப்பாடலை எனக்கு நினைவூட்டுகிறது: 


When storms around are sweeping, 
When lone my watch I’m keeping, 
Mid fires of evil falling, 

°Mid tempter’s voices calling, 
When walking on life’s ocean, 
Control its raging motion; 

When from its dangers shrinking, 
When in its dread deep sinking, 
When weight of sin oppresses, 
When dark despair distresses; 

All through the life that’s mortal, 
And when I pass death’s portal, 
Remember me, O mighty One! 
Remember me, O mighty One!' 
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கடல்‌ கொந்தளித்துப்‌ பொங்க கப்பல்‌ ஆடிச்‌ செல்கையில்‌, 
புயல்காற்று சீறி வீச பாய்‌ கிழிந்து போகையில்‌, 

இயேசு எங்களிடம்‌ வந்து கப்பலோட்டியாயிரும்‌; 
காற்றமர்த்தித்‌ துணைநின்று கரை சேரச்‌ செய்திடும்‌ 
கப்பலிலே போவோருக்கு கடும்‌ மோசம்‌ வரினும்‌, 

இடி மின்‌ முழக்கம்‌ காற்று உமக்கெல்லாம்‌ அடங்கும்‌ 
இருளில்‌ நீர்‌ பரஞ்சோதி வெயிலில்‌ நீர்‌ நிழலே, 
யாத்திரையில்‌ திசைகாட்டி சாவில்‌ எங்கள்‌ ஜீவனே 
எங்கள்‌ உள்ளம்‌ உம்மை நோக்கும்‌ இன்ப துன்ப காலத்தில்‌ 
எங்கள்‌ ஸ்தலத்தில்‌ கிருபை தந்து வல்லமை நீர்‌ ஈந்திடும்‌ 
இயேசு எங்களிடம்‌ வந்து கப்பலோட்டியாயிரும்‌ 
காற்றமர்த்தி துணை நின்று கரை சேரச்‌ செய்திடும்‌! 


(குறிப்பு: இவ்விடத்தில்‌ ஆங்கிலத்தில்‌ உள்ள பாடல்‌ தமிழக 
சபைகளுக்குப்‌ பழக்கம்‌ இல்லாத ஒன்றாக இருப்பதால்‌ இதற்கு ஓத்த 
கருத்துடையதும்‌ தமிழக சபை மக்கள்‌ நன்கு அறிந்ததுமான மேற்கண்ட 
பாடலை இவ்விடத்தில்‌ தருவது சிறந்தது.) 

சிலவேளைகளில்‌ தேவன்‌ தூரத்தில்‌ இருப்பதுபோல்‌ காணப்படுகிறது. 





நாம்‌ களைப்படைந்து, சலிப்படைந்து, நம்பிக்கையிழந்து போய்‌ 
விடுகின்றோம்‌. நாம்‌ சற்றே விலகியிருக்க விரும்பும்‌ அளவுக்கு இந்த 
உலகமானது மிக வேகமாகச்‌ சுற்றிக்கொண்டி ருக்கிறது. மாற்றங்கள்‌ நம்மால்‌ 
ஈடுகொடுக்க இயலாத அளவுக்கு மிக வேகமாக வருகின்றன. ஏகொன்றி 
னாலும்‌ அசைக்க முடியாத நிலையான அஸ்திபாரம்‌ ஒன்றிற்காக நாம்‌ 
ஏங்குகின்றோம்‌. அந்த உறுதித்தன்மையைத்‌ தேவனுடைய மீளக்கட்டி 
யெழுப்புதலும்‌ புதுப்பித்தலும்‌ தருகிறது. அதனால்‌ தான்‌ பவுல்‌ எபேசுவில்‌ 
இருந்த கிறிஸ்துவர்களுக்காகத்‌ தாம்‌ ஜெபித்த ஜெபத்தைப்‌ பின்வரும்‌ 
வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டு முடித்திருக்க வேண்டும்‌: 





நாம்‌ வேண்டிக்கொள்ளுகிறதற்கும்‌ நினைக்கிறதற்கும்‌ மிகவும்‌ 
அதிகமாய்‌ நமக்குள்ளே கிரியைசெய்கிற வல்லமையின்படியே, 
நமக்குச்‌ செய்ய வல்லவராகிய அவருக்கு, சபையிலே கிறிஸ்து 
இயேசுவின்‌ மூலமாய்த்‌ தலைமுறை தலைமுறைக்கும்‌ சதாகாலங்‌ 
களிலும்‌ மகிமை உண்டாவதாக. ஆமென்‌ (எபே. 3:20, 21). 


உலகத்தின்‌ இராட்டினத்தில்‌ இருந்து கொஞ்சக்காலம்‌ கீழே 
இறங்குங்கள்‌. அமைதியாக இருந்து தேவன்‌ சொல்வதைக்‌ கவனித்துக்‌ 
கேளுங்கள்‌. அவர்‌ உங்கள்‌ வாழ்வை அது இருக்க வேண்டிய முறைப்படி 
மாற்ற/அஆக்க முடியும்‌. அவர்‌ உங்கள்‌ ஆத்துமாவுக்குப்‌ புத்துணர்வூட்டி, 
எதிர்ப்புகளின்‌ மத்தியிலும்‌ கூட வாழ்தலுக்கான நோக்கத்தை உங்களுக்கு 
அருள முடியும்‌. அவர்‌ உங்கள்‌ ஆவியை பரிசுத்தமற்ற வாழ்வின்‌ 
இரண்டாந்தர வகைக்கு மேலாக உயர்த்த முடியும்‌. 

ஒருவேளை நீங்கள்‌ தவறான செய்கையால்‌ துன்புற்றுக்‌ கொண்டி 
ருக்கலாம்‌. நீங்கள்‌ விரோதியின்‌ கோட்டைக்குள்‌ அலைந்து திரிந்து 
உலகத்தின்‌ மாயையான கவர்ச்சிகளுக்கு இரையாகி இருக்கலாம்‌. நீங்கள்‌ 
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சோதிக்கப்பட்டு, பரீட்சிக்கப்பட்டு, சிட்சிக்கப்பட்டிருக்கலாம்‌; ஆனால்‌ 
தேவன்‌ உங்களை நினைவுகூருகின்றார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ உங்களை மீளக்கட்டி 
எழுப்பி, புதுப்பிக்க விரும்புகின்றார்‌. நீங்கள்‌ அவரை அனுமதிக்கத்‌ 
குயாராகும்‌ எந்த வேளையிலும்‌, அவர்‌ உங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ தங்கியிருந்து 
உங்கள்‌ வாழ்வில்‌ தமது கிரியையைத்‌ தொடங்க ஆயத்தமாக இருக்கின்றார்‌. 
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